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CUVÁNT ÍNAINTE 


Lucrarea propusá de tánárul universitar Adrián Sámárescu se 
Tnscrie, prin conpnut $i forma, pe linia preocupanlor Centrului 
Judetean pentru Conservarea §i Promovarea Culturii Traditionale 
Arge$. Abordánd valori perene ale culturii carpatice prin metode $i 
tehnici modeme de cercetare, demonteazá legitátile a$a-zisulu¡ con- 
flict dintre generatii, conflict care se reduce - cel putin in plan $tiin- 
(ific - la o alta viziune a fenomenelor, la un alt punct de vedere. 

Perspectiva interdisciplinara, problemática diversa, imbinarea do¬ 
cumentara teoretice cu munca de teren constituie plusuri ale acestei 
carti. Termenii de specialitate $i o oarecare pretiozitate a limbajului nu 
ingreuneazá actul lecturii, lucrarea adresándu-se deopotrivá atát 
cunoscátorilor in domeniu, cát $i celor mai putin familiarizad cu mani- 
festárile culturii populare. 

Dinámica struclurilor menlalilare poate fi socotitá un bilant al 
celor jase ani de activitate in invátámántul superior ji al celor cinci ani 
de cercetare in cadrul Centrului. Preocupárile lui Adrián Sámarescu in 
slujba patrimoniului traditional sunt intárite ?i de alte date: coordo- 
nator al Cercului de folclor „Gheorghe Vrabie" - Facultatea de Litere; 
vicepre$edinte al Asociatiei folclorijtilor arge^eni „C. Rádulescu- 
Codin". 

In cadrul Centrului, i s-a incredintat conducerea sectorului cerce¬ 
tare, posturá in care a initiat mai multe proiecte vizánd radiografierea 
participantá a unor zone cu potential etno-folcloric, punerea bazelor 
unei arhive sistematice. A intocmit „Ghidul pentru realizarea etno- 
monografiei", instrument de lucru indispensabil pentru cei ce vor sá 
elaboreze cartea de identitate a unei localitáti. 

Aceastá carte reprezintá o prima confirmare (scrisá) a autorului 
pentru increderea ce i-a fost acordatá. Suntem convin§i cá, mai 
devreme sau mai tárziu, va veni $i consacrarea. 

Prof. Costin Alexandrescu, 
Director C.J.C.P.C.T. Arge§ 





PREFATÁ 


Volumul Dinámica structurilor menta!Haré, ce apartine unui tañar 
autor, doctorand in $tiinte etnologice - Adrián Sámárescu reúnete 
un numár de opt materiale: „Constelatia Lupului" (Complexul mito- 
folcloric lycamorf), „Istoricitate §i poeticitate in legenda", „Fomie ale 
mentalului popular la Eminescu (Alchimia eminescianá)", „Legendá/ 
legendar/legendarizare", „Apa $i f'ocul in obiceiurile agrare", „Pástori- 
tul - de la mit la povestirea memorialisticá", „Comportamente rituale 
sub incidenta codului penal: Focnl Je Mcroagá “ §i „Mitologicale", 
lucrári cu temática distinctá $i cu forme de expresie ce acoperá o arie 
cuprinzátoare a creatiei - $i creativitátii - traditionale románe$ti. 

Ceea ce conferá unitate acestei diversitáti este perspectiva teorética 
in care se situeazá autorul, grita de lectura pe care domnia-sa o aplica 
acestor categorii considérate ca „text“ folcloric, $i in care identiíicám 
o sintezá particulará, cu elemente de originalitate $¡ cu rezultate ce se 
anuntá de pe acum notabile: o analiza ce (ine seama, pe de o parte, 
de constituirea paradig-melor traditionale in sistemul lor de ansamblu, 
ca elaborári in absentia, §i, pe de alta parte, de mecanismele vii ale 
producerii de noi structuri prin insumí faptul actualizar» unei creatii in 
contextul $i in coordonatele oralitátii folclorice. 

Reujind sá surprindá acest mecanism extrem de complex al trecerii 
de la compétenla oferitá de detinerea modelelor formante traditionale 
la actul performárii, al interpretan i, ce conferá creatorului popular 
sentimentul libertátii, autorul pune in evidentá un camp de manifestare 
a unor interrelatii nu numai intre forme coexistente in timp $¡ in spatiu 
- cum demonstreazá, de pildá, constelaba figurativa a Lupului -, dar 
$¡ intre forme genetic succesive, cum sunt cele aparpnand categoriei 
legendarului, in care autorul aduce observatii $¡ contributii remar- 


Conf, univ. dr. Adriana Rujan, 
presedinta Asociapei folclori§tilor argejeni 
„C. Rádulescu-Codin" 




Plináláfii mele, Nicolela 



ARGUMENT 


Ara reunit sub genericul Dinámica structurilor menlalilare mai 
multe studii §i articole de antropologie cultúrala - parte edite, parte 
inedite. Pentru produsele culturii populare, dar $¡ pentru cáteva forme 
savante din cámpul literaturii, am propus grile de lectura diferite / 
complementare (mitológica, etnológica, semiótica), pentru a oferi o 
imagine globalá - a se citi rotunda - a fenomenului. 

De$i heterogene, pártile componente ale lucrárii comunica intre 
ele, fiind concepute ca structuri dublu deschise: deschidere ne orizon- 
tala - la nivelul interrelafionárii cu alte sisteme guvemate de legi 
mentalitare similare $i deschidere pe verticalá - prin raportare la 
aspectul procesual, discursul propus e tributar varstei mentale a 
autorului, deci predispus unor noi achizitii cognitive. 


A.S. 
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constelaba lupului 

(Complcxul mito-folcloric lycamorf) 

I. Introduccrc 

Pentru cá omul preistoric a fost mai íntái vánátor $i abia dupa 
aceea agricultor, e normal ca regnul animal sá ocupe o pozitie 
privilegiatá comparativ cu vegetalul $i mineralul. Solidaritatea mística 
ce se va stabili íntre vánátor §i vánat se va afla - dupa Mircea Eliade - 
la baza credintei In metamorfoza om-animal. Mai mult, animalul este 
vehicul Intre cele trei mari regnuri pe care fi le disputa concepfia 
noastrá despre lume - infernal, uman fi divin (CLEB, 6); cu alte 
cuvinte, faptura zoomorfa va péndula catabasic $i anabasic intre rádá- 
cina $i várful coroanei arborelui cosmic, iar pe orizontalá, la nivelul 
microcosmosului, intre leagán $¡ mormánt. 

Din cele mai vechi timpuri animalul a fost „inzestrat“ cu o infinítate 
de atribute mitice, omul asociindu-i propriile sale concepte moral- 
filosofice. Aceastá tendintá de asociere era satisfacutá fie prin imaginarea 
unor fiinfe fantastice (balaur, cerber, inorog), fie prin exacerbarea pute- 
rilor unor anímale reale, pe care omul le ridica la rang de simbol 
(OISG, 138). In plan religios, credinta in reincamarea sufletului intr-un 
animal face trimitere directa la tótem. Chiar in sánul crejtinismului, 
zoosimbolul ocupa o pozitie bine definitá dacá tinem seama fie $i 
numai de faptul cá evangheli$tii au ca „emblemá“ cáte un animal, iar 
Duhul Sfant este simbolizat printr-un porumbel. Animalul, considerat 
strámof al clanului, devine modelul paradigmatic fi primul simbol 
arhetipal in existenfa cultúrala a colectivitáfii (EVSC, 107). 

In lumina psihanalizei, animalul - ca arhetip - reprezintá straturi- 
le profunde ale incon$tientului $i ale instinctului (fiara ce sálá$luie$te 
in noi = libidoul), el fiind considerat materializarea propriilor com- 
plexe psihice ft simbolice ale omului (CGDS, 103). Dintr-un alt unghi 
de vedere, animalele ne oferá atát „mulajul“ lor fizic, cát $¡ compor- 
tamentul specific, ansamblu pe care configurada noastrá psihicá il va 
prelua alegoric. ín plus, pádurea din care ies la luminá aceste anímale 
reprezintá ea insá$i incon$tientul. 
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Tóate aceste considérente indreptátesc operarea unor taxonomii in 
cadrul bestiarului fabulos. A opta pentru lycamorfism inseamná a 
pátrunde in labirintul mitologiei printr-o poartá intredeschisá, adevá- 
ratá gura a lupului. (Vom fi intrat no¡ in gura lupului, dar $i el a intrat 
in gura noastrá.) 

Fárá pretenda de a trata exhaustiv complexul semiotic al lupului, 
ne vom axa demersul in jurul atributelor sale referentiale $i mitolo- 
gice. Lupul malefic apare ca reflex imediat al faptelor sale in naturá 
(valorizarea realului); pentru cá animalul real aduce o multime de 
pagube, pentru cá este prádalnic y nedorit, lupul invocat in credinfe, 
descántece. practici magice ori apotropaice p in povestiri „ traite" 
capátá valori negative (COMB, 186). Lupul benefic (valorizarea 
fantasticului) se manifestá in planul conotatiei, referentul trecánd pe 
planul doi. Acesta este lupul mopenit de tradifia folcloricá, lupul 
totemic, protector, frate p cáláuzá, stñpán al cetelor de tineri ini(ia(i 
ori rázboinici, divinitate tutelará ce vegheazá asupra marilor praguri, 
a marilor treceri ce jaloneazá existenfa umaná: naperea, inifierea p 
cásátoria, moartea (COMB, 187). 

Materialul este structurat in $ase capitole (primul reprezintá o 
scurtá introducere, ultimul fiind consacrat concluziilor). Originalitatea 
lucrar» nu stá propriu-zis in informatie, ci in modul in care se face 
sectionarea $i regruparea datelor fumizate de mitologie, etnologie $i 
folclor, dar $i intr-o altfel de valorificare a vectorului simbolic. 

Capitolul II al lucrar» se ocupa tocmai de „constelatiile simbolice" 
(Gilbert Durand) dezvoltate de lupul referential sau de cel totemic. 
Pentru cá gándirea simbólica $i cea $tiintificá se aflá intr-o relatie 
aparent antinómica, cea dintái procedánd nu prin reducerea multipU- 
citáfii la unitate, ci prin proiectarea explozivá a unitáfii spre multi- 
plicitate (CGDS, 21), vom urmári locul ocupat de Constelada 
Lupului in marea galaxie a semioticii, simbolul constituind pa;aportul 
ce face posibilá libera circulare prin tóate straturile realului (Mircea 
Eliade). 

Vom pomi de la „dictionarele“ care plaseazá lupul real pe coor- 
donate in general negative (impuritatea lupului, lácomia ;i ferocitatea 
lui etc.), spre atribútele sale totemice. Prin ¡ntermediul zoosimbolului 
vom vedea lupul ipostaziat in strámo? mitic, initiator, psihopomp $i 



intemeietor, podar, pázitor al vadului sau al puntii, dar $i ¡n chip de 
„sperietoare“, de máncátor al ajtrilor ce másoará scurgerea ineluctabi- 
lá a timpului (lupul cronofag), mitologia lupului fiind solidará cu naf- 
lerea, schimbarea fi moarlea timpului, dar fi cu várstele fi moartea 
omului (GH1V, 85). Vom lúa aladar diacronic urmele lupului - arhetip 
agresiv - pentru a ajunge prin mit, aceastá „cáutare a timpului pierdut" 
( cf. Lévi-Strauss), la luminá, ín poiana de dincolo de tenebre. 

Cel mai feroce dintre anímatele faunei noastre - lupul - a impresi¬ 
onat profund gándirea fi imaginaba populará; de aceea íl gásim pre- 
zent ¡n mai tóate genurile fi categoriile literatura fi culturó órale: 
apare ¡n datinile de naciere fi cele de inmormántare, ¡n baladá, basm, 
legendá, snoavá, genereazá nenumárate proverbe fi vorbe de duh, 
ocupá un loe de frunte in sistemul magiei populare, este frecvent invo¬ 
cat tn descántece fi blesteme, beneficiazá de un Corpus amplu de 
credinfe fi eresuri; prezintá figura mitologicá de care se leagá cel mai 
mare numár de „zile (¡ñute", de sárbátori, practici rituale fi magice. 
(COMM, 144) Calea urmatá de noi fiind cea inductiva, vom íncerca sá 
reliefam particularitátile acestui camivor universal prin raportare la 
coordonatele spatiale autohtone: vom vorbi astfel de lupul caroato- 
danubian . 

Demersul nostru se va sprijini pe patru categorii de argumente 
(COMM, 148): 

1) lingvistice (frigianul daos= lup a dat daoi=dac ); 

2) etnologice (numeroase triburi din perimetrul indo-european 
adora lupul); 

3) istorice $¡ arheologice (descoperirea a numeroase urme ce 
atesta un cult al lupului pe teritoriul Romániei de astázi); 

4) folclorice (credinta populará despre transformarea oamenilor 
ín lupi). 

Vor fi trecute ín revista principalele descoperiri arheologice refe- 
ritoare la fenomenul lycamorf; vom poposi, pret de cáteva ránduri, $¡ 
asupra tatuajului totemic la strámojii no$tri. 

Vom fi apoi martorii najterii poporului román sub insemnul lupu¬ 
lui: lupul dacic, lupul román $i lupul genghishaniz (cf. ELIZ, 29), con- 
text ín care ne vom ocupa $¡ de stindardul dacic („vasiliscul“ de lup), 
dar $i de rolul má$tii sau al mascoidei animaliere ín cadrul confreriilor 





rázboinice. Semnificatia profund religioasá a lupului in societatea strá- 
veche a dacilor nu poate fi pusá la indoialá dacá se are in vedere cá 
marele preot era asociat la domnie cu regele dac. Se $tie cá preotii daci 
ai lui Zalmoxe faceau parte din tagma capnobantilor $i cá oficiau in 
pe$ter¡ mascad sau semimascati (VUMP, 209). Masca va juca un rol 
important $i in medicina populará (lupul profilactic). 

O buná parte a acestui capítol va fi dedicatá credintelor $i 
superstitiilor dezvoltate de lupul fantastic sau de cel real. E relevantá 
ponderea actelor apotropaice $i a practicilor tabú din zilele „tinute“ de 
teama lupului: dupá „calendarul babelor", din totalul celor 50 de zile, 
35 erau consacrate acestui animal. Aici vom integra $i culegerea 
noastrá de teren cuprinzánd superstitii ale locuitorilor din zona Váii 
Arge$ulu¡. O discutie amplá va comporta $i fenomenul licantropiei . 
atát datoritá ráspándirii sale teritoriale („werwolf‘ la nordici, „loup- 
garou" la francezi), cát $i subzistentei sale páná in zilele noastre. Ion 
Ghinoiu, pe baza valentelor mitico-simbolice, corelate cu prestigiul 
lupului in lumea geto-dacá, considerá cá suprapunerea unor sárbátori 
populare de mare vechime peste momente precise ale ciclului de 
reproducfie a lupului indica un ínceput de an, probabil Anuí Nou 
dacic, in perioada octombrie - noiembrie (GHIV, 86). 

Un fenomen demn de semnalat este cel al „altoirii“ elementelor 
cre$tine pe fondul págán autohton. Astfel, Sfántul Petru (uneori Sfan- 
tul Andrei) devine patronul lupilor. Dacá tinem seama cá aria misiona¬ 
rá a Sfantului Aposto! Andrei a cuprins $i Dobrogea, „contaminarea“ 
ni se pare cu atát mai interesantá. Aparifia unuipatrón a! lupilor este 
un elemenl de mare vechime, datánd din vremea antropomorfizárii 
puterilor fi stihiilor naturii. Strávechea divinitate autohtoná, stápáná 
a lupilor - fi o data cu ei, probabil, a puterilor hivernale fi chtoniene 
- a fost asimilatá, in urma presiunilor exercitate de dogma creftiná, 
in imaginea unui sfánt canonic (COMM, 151). Mantia sacrului acope- 
rá profanul ;¡ pe tárámul epicului: Sfanta Miercuri, Sfánta Vineri $i 
Sfanta Duminicá - Jpostaze ale strávechii Zeite - Mamá a naturii" 
(EVSD, 76) - au $i ele cate o cátelu$á „cu dintii de fier ?i másele 
de otel“. Pe baze antinomice vom sitúa §i diada lup-drac; de$i creat de 
drac, lupul se va intoarce ca un bumerang asupra celui ce I-a facut 
„spre paguba omului". 




Lunul ín folclorul ceremonial este titlul capitolului IV. Lupul va 
guvema cele mai importante momente din viata omului: il vom vedea 
in preajma leagánului, mai intái ca insertie nefasta, prevestind na$terea 
unui pricolici; apoi in riturile de (re)denominatie a copilului bolnav; ca 
initiator in colindele románe$ti „de flácáu" ($¡ aici avem de-a face cu o 
„contaminare“ a lupului cu leul), osmoza lup-om duránd $¡ dincolo de 
pragul ultim al existentei terestre, cáci lupul il va conduce pe „dalbul 
de pribeag" pe celálalt tárám. 

Dupa Amold van Gennep ritul de denominarte al copilului este 
unul de agregare la lumea in care tocmai a pá$it (v. GENR, cap. V), 
iar locul pe care-l ocupa lupul $i pandantul sáu slav, válcu. in onomás¬ 
tica $i toponomástica románeascá nu poate fi desconsiderat. In eseul 
„Gura lupului 1 ', George Co$buc aratá cá prezenfa masiva a numelui 
Lupu sau derívatele sale Lupafcu, Lupan, Lupei, Lupufor, Pasen, 
Pascan etc. in onomástica tradifionalá románeascá se explica prin 
schimbarea numelui adevárat (calendaristic) al copilului cu cel al 
animalului care e spaima duhurilor rele, ale intunericului, care umblá 
prin lume ca nori intunecop cu forme fantastice de stafii fi zmei fi 
cále arátári de spaimá (G. Co$buc, „Gura lupului", in Elementele lite¬ 
ratura poporale, p. 245, apud EVSD). 

Capitolul V e dedicat prezentei lupului in folclorul non-ceremonial, 
ín contextul legendelor, basmelor, pove^tilor, proverbelor $i zicátori- 
lor, snoavelor $¡ anecdotelor, putem vorbi de lupul-cameleon . cu atát 
mai mult cu cát „lupul i$i schimbá párul, dar náravul ba“. De la lupul 
„pácálit" din pove$t¡Ie despre anímale, vom ajunge la lupul „ajutor 
názdrávan" $i, in sfar$it, la lupul „moralist“ (paremiologic), stáruind 
uneori asupra unor fapte ce ar putea parea nesemnificative. 

Ultimul capítol al expunerii urmáre$te extragerea numen- ului din 
fenomen-u\ lycamorf, oferind in acela^i timp deschidere spre noi ori- 
zonturi interpretative, prin lárgirea sferei de cuprindere (cantitativ), 
dar $i prin adáncirea temelor deja trátate (calitativ). 

Fire$te cá barierele metodologice puse intre capitole nu sunt rigide, 
temática abordatá putánd lesne sá interfereze $¡ chiar sá transmigreze 
dintr-o parte in alta. Rolul má$t¡¡, de exemplu, se invedereazá atát in 
capitolul consacrat lupului „carpato-danubian“, cát $i in cel al prezen¬ 
tei animalului in folclorul ceremonial, in cadrul jocurilor sezoniere; de 
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asemenea, semnele prevestitoare ale na§terii unui pricolici pot fl inté¬ 
grate atát la superstitii, cát $i la datini legate de na$tere etc. 

Rolul chtonian $i infernal al Iupului se va accentua prin raportare la 
teratologie, cáci tocmai animalele cu malformatii (cum ar fi $i „gádi- 
netul ?chiop“) sunt mesagerii extramundanului, ai cavernelor cu lumi- 
ná neagrá. $i, de$i lupul martian ¡1 invinge aproape intotdeauna pe cel 
apolinic, vom vedea cá lupul este simbol al Iuminii tocmai penlru cá 
are puterea sá disceamá in intuneric. El este un Argus al crepuscului, 
un slujitor in templul pádurii vesperale. 

Lupul ca fenomen tabú se contureazá in omniprezenta teaniá de a-i 
rosti numele adevárat; putem vorbi in acest caz de edulcorarea spaimei 
prin intermediul eufemismului sau, pur $i simplu, prin substituirea 
termenului „sperietoare“ cu un altul ceva mai „domestic“: dánsul , pá- 
durarul, hoful, fratele Mihai, dihanie, jiganie, gadiná, gavñt, spurc, 
spurcalul, spurcáciune (la románi); cumñtru, fiará (la albanezi); fiará, 
ímpielrilul (la sárbi); fiará, págánul (la ruteni); vierme, cáinele livezii, 
privighetoarea padurii, várgatul, bolnavul de la pálida (la unguri); 
cáine de codru, picior sur (la suedezi); bátránul cel slab (la norve- 
gieni); cáine sálbalic (la irlandezi); cáine negru, cáine de noaple (la 
bretoni) etc. (v. CANF, 264). 

Data fiind ;i interferenta valorilor mitologice ale Iupului ;i ale 
cáinelui vom proba asertiunea potrivit cáreia lupul este un alter ego 
mitic al omului (COMB, 187). $i, pentru a pune in practica proverbul 
„Vorbe$ti de lup $i lupul la u?á“, vom lasa consideratiile introductive 
deoparte §i vom purcede la tratarea sistemática a fenomenului Iyca- 
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II. Cámpul semantic al lupului 

Sondárn in acest capítol puterea imaginatiei luí ..homo simbolicus" 
printr-un excurs in mitologie pentru a oferi o viziune globalá asupra 
fascicolului de semnificatii dezvoltat de elementul lycamorf. Culianu 
vorbea de continua identificare a urmelor sacrale in Iume (fapt ce 
sanctificá existenta umaná), identificare ce se produce prin limbajul 
simbolurilor, a cárui funche este de a cosmiciza omul fi de a anlro- 
pomorfiza turnea (CUME). 

Rolul dominant il va juca in cazul nostru zoosimbolul, despre care 
Evseev afirma cá a stal la baza formara unui bogat sistem de sensuri 
metaforice tn orice timba, linde aproape flecare animal a devenil un 
epitel ce caracterizeazá virlu/ile fl defeciete amane: teut este sinonim 
al forfei fl curajului, mágarul semniflcá hárnicia fl truda oamenilor 
f.a.m.d. (EVSC, 106). 

Spuneam in introducere cá vom porni de la acele dictionare care 
plaseazá lupul real pe coordonate in general negative, dar $i pozitive. 
Aceste clasifican au fost adúnate intr-un „bestiar fabulos" de Jean- 
Paul Clébert. Astfel, dupa Simón - „Grand Dictionnaire de la Bible“, 
1717 - lupul este animal impur; Ambroise Paré, in „Livre des ani- 
maux et de l’excellence de l’homme", repertoriazá calitátile esentiale 
ale animalelor: perfidia jarpelui, viclenia vulpii, blándetea porumbe- 
lului, prevederea fumicii, fidelitatea cáinelui, lácomia lupului, tot Paré 
vorbind $i de antipatiile dintre anímale: lupul este opus cáinelui; 
Chesnel in „Dictionnaire des superstitions" stabile$te relatii de con- 
cordantá intre anímale $i lunile anului; el plaseazá pe aceea;i axá 
lupul, cucuveaua $i luna octombrie. O. Wirth, in „Le symbolisme 
astrologique", 1937, stabile$te corespondente intre planete §i anímale: 
in dreptul lui Marte plaseazá taurul, calul, lupul, mistretul, cáinele, 
strutul, gaia, vulturul, párpele, scorpionul. La populatiile altaice, 
cápetenia militará trebuia sá intruneascá atribútele a zece anímale: 
curajul Leului, agresivitatea Mistretului, istetimea Vulpii, vigoarea in 
luptá a Lupului etc. (v. EVSC, 109). O xilografie germaná din 1482 
trateazá corespondenja dintre anímale §i várstele vietii, fiecárui animal 
atribuindu-i-se un tip uman: 10 ani - cáprior (un copil cu o sfárleazá), 
20 de ani - vitel (un táran cu un $oim pe maná), 30 de ani - taur (un 
bárbat inarmat), 40 de ani - leu (un bárbat cu imbrácáminte bogatá), 




50 de ani - vulpe (un bárbat matur cu o punga pliná de bani), 60 de 
ani - lup (un bárbat cu par alb plimbándu-se), 70 de ani - cáine (un 
bátrán cu bastón $i cu un $¡rag de mátánii), 80 de ani - pisicá (un mo$- 
neag cocárjat, ín bastón), 90 de ani - mágar (un mo$neag decrepit, de 
care un copil i$i bate joc), 100 de ani - gasea (un cadavru ín sicriu). 

Unii cercetátori au pus la originea zoosimbolului diferite parti- 
cularitáti ale animalelor care 1-ar fi impresionat pe omul primitiv: 
caracteristici fizice $i comportamentale, insu$iri legate de modul de 
viatá, de particularitádle de reproducere sau de mediul ín care vietuiesc, 
longevitatea - reala sau numai presupusá - , capacitatea unor anímale 
de a-;i reínnoi anumite párti ale corpului sau disparitia lor ¡n perioada 
hibemárii §i revenirea lor o data cu primávara etc. (EVSC, 107-110). O 
atentie deosebitá s-a acordat mediului ín care tráiesc aceste anímale. La 
punctul 2 al capitolului IV, din aceea$i lucrare, Evseev, ocupándu-se 
de metáfora ín domeniul simbolurilor zoomorfe, opineazá cá ea 
interacjioneazá cu metonimia: Apartenenfa la cele Irei stihii principóle 
ale biosferei - pámánt, apci, aer - determinó dezvoltarea unui sim- 
bolism al elementelor fi figuraren simbolurilor zoomorfe intr-un cod 
mito-poetic ce redó schema tripartita a universului arliaic (EVSC, 
114). La cele trei elemente deja mentionate, Bachelard adaugá focul, 
aceastá tetrada alcátuind „hormonii imaginadei". 

Revenind la constilutia temará a universului (regiunea chtonianá, 
pámántul $i cerul) sá spunem cá aceleia?¡ divizári i se supune $¡ Arbo- 
rele cosmic (rádáciná, tulpiná §i coroaná), flecare nivel fiind populat de 
diferid reprezentanti ai faunei. Ín ceea ce ne prívente, vom urmári direct 
doar pozitionarea lupului, indirect referindu-ne $i la alti reprezentanti 
zoomorfi ín cadrul constelatiilor simbolice dezvoltate de acesta. 

Páná atunci ¡nsá sá aruncám o privire asupra imaginarului durandian. 
ín „Structurile antropologice ale imaginarului", simbolul e tratat ca 
„produs al imperativelor bio-psihice §i al somatiilor mediului" (DURS, 
49), opinie la care aderá de altfel $i Ivan Evseev cu mentiunea cá dacá 
suportul material pentru un simbol ni-l da natura, devenirea sa 
semioticá este intotdeauna un faptde culturó (EVSC, 103). Ocupándu- 
se de regimul dium al imaginii, Gilbert Durand consacrá aproape 30 de 
pagini simbolurilor teriomorfe. El combate ideea potrivit cáreia 
zoolatría ;i imaginada teriomorfa s-ar deduce din ritualuri ín care 
oamenii joacá rolul animalelor, vorbind chiar de „animalizarea gándirii 
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oamenilor" (op.cit., 84). Tot in acest capítol, Durand recenzeazá fi 
trátatele psihanalizei referitoare la subiectul Iuat in discupe. Astfel, dupa 
Jung, simbolul animal ar fi chipul Iibido-ului sexual (vom vedea cá 
lupoaica simbolizeazá desfrául); dupa Adler, in vísele sau reveriile 
copiláriei, animalul care devoreazá se metamorfozeazá in cel care face 
dreptate, gura sadícá fi devastatoare constituind „a doua epifanie a 
animalitápi" ( apud DURS, 102). Durand concluzioneazá cá primele 
doua teme negative inspírale de simbolismul animal sunt teroarea in 
fafa schimbárii fi in fata mortii devoraloare (DURS, 108). 

$i in capitolul ce trateazá simbolurile nictomorfe gásim referiri 
importante la subiectul nostru, prin valorificarea negativa a culorii 
negre: bezna nocturna inglobeazá bezna pádurii, templu al lupului. 
Pentru Bachelard, intunericul e rezonantá, la fel cum tárámul silvestru 
e purtátor al ecoului acelor voci „cavemoase, neputincioase sá rosteas- 
cá vocale dulcí". Disparipa lunii de pe cer ca inghitire a ei de catre 
monstru constituie un izomorfism pe baza cáruia Durand noteazá cá 
„nu_meroase diviniláti lunare sunt chtoniene fi funerare" (DURS, 125). 

¡n cadrul simbolurilor diairetice se preia un studiu al lui Dumézil 
consacrat panteonului german. Acesta a stáruit indelung asupra consti¬ 
tuirá societátilor de bárbati ale cáror arme sunt o sublimare fi o segre¬ 
gare compensatoare a puterii teriomorfe a ghearelor fi a collilor, Jie Ia 
„ bárbafii urf i" sau „ barbatü lupi" ai culturii nordice, Jie la „ bárbatii 
poniere" din Africa Céntrala (Dumézil, „Les Dieux des Gennains", p. 
88, apud DURS, 201). Pe aceste coordonate ne vom afla fi cánd vom 
vorbi de iniperile eroice fi famanice (vezi lupul initiator ). 

Sá mai spunem cá sub válul alegoriei animaliere se ascund fi anu- 
mite operapi ale alchimiei traditionale. Interferen(a chinomorfismului 
cu lycamorfismul apare fi la alchimifti fi filosoíi, unde cáinele devo- 
rat de lup reprezintá purificarea aurului prin antimoniu, penúltima 
etapá a operei: Cáci ce sunt aici cáinele fi lupul, dacá nu cele douá 
aspecte ale simbolului respecliv care-fi aflá in aceasla imagine 
ezolericá dezlegarea fi cel mai adánc inteles: cáine fi lup deopotrivá, 
infeleplul - sau sfántul - se purifica devorándu-se, adicá sacrificán- 
du-se in el insufi pentru a ajunge in sjárfit la etapa ultima a cuceririi 
sale spirituale (CGDS, 333). 

Simbolismul dézvoltat de lup este mult mai complex decát ar putea 
párea la prima vedere: grecii il asociau lui Marte, socotindu-I distrugátor, 
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dar faceau din el $i un atribut al luí Apollo, acordándu-i un rol solar. 
Noi vom vorbi de o clasificare binará organizatá in jurul lupului alb $i al 
lupului negru . celelalte atribute ale elementului lycamorf constituin- 
du-se In sateliti ai tolemului respectiv: strámo? mitic, paznic ?i protector, 
fecund $i fertilizator, chtonian (infernal), initiator, crono- $i fotofag etc. 

Páná la exemplificarea fiecárui atribut In parte sá mai facem cáteva 
trimiteri pe marginea fenomenului: poetul Macrobius, de pildá, vor- 
be$te in „Satumalii“ despre o statuie a lui Serapis la Alexandria. Timpul 
era conceput sub forma unui monstru cu trei cápete: unul de leu, 
incadrat de unul de cáine $i unul de lup (leul = prezentul, cáinele = 
viitorul, lupul = trecutul); de altfel, fiintele policefale joacá un rol 
important in mitologiile tuturor popoarelor: Hecate, zeita ráspántiilor, 
are trei cápete; lanus are douá cápete pentru a privi inainte (viitorul) $i 
inapoi (trecutul); lndra are trei cápete, deoarece cármuie$te cele trei 
lumi §i, ceea ce ne intereseazá in mod direct, Cerberul are - cel mai 
adesea - trei cápete. 

Alta data, vom intálni dublete zoomorfe, a$a cum se intámplá $i in 
cazul templelor $intoiste care sunt pázite de anímale fantastice, atézate 
totdeauna de o parte $i de alta a intrárii. Unul dintre aceste anímale 
tiñe gura deschisá, celálalt inchisá; ele ar simboliza ¡nceputul $¡ sfar- 
$itul, alfa $i omega (v. CGDS, 103). 

Regimul antitetic alb/negru se profileazá dacá se are in vedere cá 
lupul iese din pádure intocmai cum lumina se na;te din umbrá. Apollo 
era fiu al tenebrelor. Pádurea sacrá in mijlocul cáreia se afla templul 
sáu atenían se numea „Iukaion“, adicá „tárám al lupului". Aici i$i 
transmitea Aristotel invátáturile, deci cuvántul „liceu“ ar desemna 
institutia ^colará frecvenlatá de „lupi tineri" (CLEB, 176). 

Sá luám acum „urmele“ semiotice ale Lupului Alb* . Pentru cá vede 
in intuneric, e simbol al luminii, al soarelui $i al focului, aladar solari- 
tatea e convergentá cu sensul pe care i-l dau nordicii lui Beleños, 
respectiv grecii lui Apollo Lykaios. Asfintitul e numit in únele tradijii 
„entre chien et loup“; lumina maculatá de crepuscul va fi inghijitá de 
pántecele noptii pentru a fi lepádatá apoi intr-un nou rásárit, a$a cum, 
in „Rig-Veda“, lupul mánáncá prepelita (simbol al luminii), botul 


* Materialul referitor la Lupul Alb a fost publicat inijial in revista „Arge?“, 
serie nouá, nr. 1/octombrie 2001. 

22 







camivorului simbolizánd noaptea, pecera, infemul, faza de pralaya 
cósmica; eliberarea din gura lupului inseamná aurora, lumina initiaticá 
ce urmeazá coborárii in Infem, Kalpa (cf. CGDS). 

Ca slrámos mitic lupul se insereazá atát in Extremul Orient, unde 
lupul albastru ceresc este creatorul dinastiilor chineze ;i mongole, dar 
$i mai aproape de noi, la turci, al cáror strámo? - Genghis-Han - era 
un lup albastru (trásnetul uranian) care s-a unit cu cáprioara alba sau 
arámie (pámántul), ceea ce inseamná cá la originea acestui popor stá 
hierogamia cer-pámánt (CGDS, 250). In Asia Céntrala apare mitul 
insotirii dintre un lup supranatural $i o printesá, astfel luánd najtere un 
popor sau o dinastie. $¡ romanii se socotesc fii ai Iupoaicei, Romulus 
$i Remus fiind fíii lui Marte (al cárui atribuí este lupul), noi indine 
náscándu-ne sub insemnul lupului. 

Numele sau genealogiile fabuloase ale diverselor popoare indo- 
europene $i asiatice fac trimitere la Iycamorfism. Unele eponime, cum 
ar fi Luviens, Hirpini, Dahae, Hyrkanoi etc. voiau sá spimá cá aceste 
popoare descindeau dintr-un lup sau erau capabile sá se comporte 
asemenea unor lupi (ELIN, 1 14). in aceea$i sferá se inscriu $i lupul 
genitor $i lupul intemeietor : lupoaica Leto i-a adus pe lume pe geme- 
nii Apollo $i Artemis; un oracol grec ii prezisese lui Athamas (rege al 
Beotiei) cá va pune temelia noii sale capitale acolo unde va fi hránit de 
lupi; Miletus - eroul creían ce a intemeiat Miletul din Asia Micá, fiul 
lui Apollo ;i al lui Acacallis (fiica lui Minos), a fost abandonat §i apoi 
hránit de o lupoaicá; lupoaica Marmolyke e doica lui Acheron. Dupá 
traditia din Irán, marele rege Cyrus a fost aláptat de o lupoaicá ( lupul 
adoptiv i $i exemplele pot continua. 

Un alt atribut important al lupului alb e acela de paznic . in China, 
lupul ceresc - identificat cu steaua Sirius — este paznicul Palatului 
ceresc (Ursa Mare). Chinocefalii (numeroji in iconografía egipteaná) 
au misiunea de a-i nimici pe du$manii luminii $¡ de a pázi portile locu- 
rilor sacre, in „Avesta“ podul mitic din Cinavat, unde zeii puri §i cei 
impuri i$i disputá sufletele, dreptii sunt condu$i in paradis de cáinii 
care pázesc podul, la fel cum in „Rig-Veda“, cáinii lui Yama, avánd 
blana impestritatá $i patru ochi, pázesc drumurile spre unul dintre 
sála?urile de dincolo de mormánt ale vechilor hinduji. Nu intotdeauna 
„paznicii“ i$i fac datoria: pentru iakuji, de pildá, Dumnezeu i-a dat 
cáinelui in pazá chipurile lui, dar acesta l-a lásat pe diavol sá le 
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spurce; la inceput gol, cáinele primeóte blana de la diavol ca recom¬ 
pensa pentru irádare. Tot „paznic“ este $i Garm, cáinele infricojátor al 
germanicilor care páze?te intrarea Niflheimului - impárápa mortilor, 
tárám al gheturilor ?i al beznei dar ?i Cerberul, pe care il vom plasa 
ínsá sub patronajul lupului negru. 

Luánd in discutie sárbátoarea Lupercaliilor - ce se celebra anual la 
1 5 ianuarie - vom contura o nouá fatetá a reprezentantului lycamorf: 
lupul t'ecund ( fertilizator ). Sárbátoarea sus-amintitá debuta cu iejirea 
celor doi copii - complel goi - din grotá, urma fuga prin ora? a 
acestora, inarmati cu cúrele din piele de tap, cu scopul de a le lovi pe 
femeile din urbe ?i a le face fecunde. A. Audin, in „Les Cuites 
solaires", considera cá lupercii (ace?ti lupi-tapi) sunt avataruri ale lui 
Romulus ?i Remus ( apud CLEB). In Anatolia existá ?i astázi femei 
sterpe care invocá lupul pentru a avea copii. in Kamciatka, la 
sárbátoarea anualá din octombrie, se intocme?te din fán o imagine a 
lupului care se pástreazá un an, pentru ca lupul sá se tnsoare cu fetele 
din sat; de la samoiezi a fost culeasá o legenda care prezintá o femeie 
care tráie?te intr-o pe?terá cu un lup (Jean Paul Roux, „Faune et Flore 
sacrées dans la sociétés Altaíques", Paris, 1966, pp. 328-329, apud 
CGDS, p. 251). $i la románi existá credinta cá un pár din coada unui 
lup poate sá aducá iubirea oricárei femei (v. PAPM, 3 16), lupul fiind 
in acest caz un soi de daimon sexual. 

Am lásat la sfárjit cel mai ¡mportant atribut al lupului alb - acela 
de initiator . el comportánd mai multe subdiviziuni ?i un simbolism 
complex. Lupul-tatá este cel despre care Salomón Reinach spune cá 
este totodatá tatál oamenilor fi mormántul lor, ¡i aduce la viafá §i ¡i 
absoarbe cánd ¡i-au tráit traiul (apud CLEB, 176); principiul feminin 
primeóte o accepliune asemánátoare in viziunea Marijei Gimbutas: 
mama vietii este $¡ mama mortii, mormántul fiind chiar pántecele ei. 

Reprezentáríle funerare sunt legate de spa/iul ritualfi mitologic al 
inifierii , opineazá Mihai Coman (COMM, 146). Populatiile arhaice 
vedeau trecerea acestor praguri ce despart „lumile“ - cea de aici $i cea 
de dincolo - ca pe un salt ontologic fundamental, /n móntentele de 
cumpáná ale acestei treceri, interveneau o seamá de anímale (probabil 
totemice) care transferau puterea lor asupra neofitului. n comumcau 
tainele lumii; il protejau de fócele ráului, íi dádeau nume .fi ti garantau 
izbánda in marile probe (COMM, 146). Lunul Dsihopomp din mitologia 
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romana e alb, la egipteni insá, Anubis - marea cáláuzá ce conduce 
sufletele in Duat - e numit lmpu, fiind venerat ca zeu al infemului. 

Rolul lupului ¡n cadrul initierilor eroice $i $amanice a f'ost 
eviden|iat de Mircea Eliade in capitolul al V-lea al tratatului „Na$terei 
mistice". Comportamentul asemánátor animalului de pradá - lup, urs, 
leopard - este semn cá novicele a ¡ncetat sá fie om, cá el intrupeazá o 
forfá religioasá superioará fi cá a devenit intr-un fel zeu (ELIN, 92). 
Se poate vorbi de o empatie „in carne 5i oase“ (n.n) pentru cá indi- 
vidul nu se opre$te doar la adaptarea comportamentalá specific 
camasierá, ci ajunge la identifícarea cu fiara, fiind cuprins de starea 
bersekr , a$a cum se intámplá cu insotitorii lui Odin care „erau sálba- 
tici precum cáinii sau lupii“. 

ín „Volsunga Saga" aflám informatii despre incercárile tipice 
¡niticrn in bersekr. Regele Siggeir pune stápánire prin perfidie pe cei 
nouá cumnaji ai sai, pe care ii inlántuie$te ca sá fie devorap de o 
lupoaicá. Scapá unul singur - Sigmund - printr-un $¡retlic al surorii 
sale, Signy. Din relatia incestuoasá a celor doi se na;te Sinfjotli. De 
acum urmeazá initierea acestuia; tatál ;i fiul imbracá douá piei de lup 
gásite la o colibá, dar nu mai pot ie;i din ele. Cei doi se despart, 
urmánd mai multe probe ale curajului. Sinfjotli le trece cu bine, dupá 
care cei doi aruncá pieile in foc, episod ce incheie initierea tánárului. 
Eliade accentueazá temele inifiatice care se desprind de aici: proba 
curajului, rezisten(a la suf'erinfa fizicá, urmate de transformarea magi- 
cáin lup (ELIN, 111). 

Aceastá lupomorfozá - inteleasá ca imbrácare ritualá a unei piei de 
lup - constituía un moment esential in inifierea pentru Mánnerbiinde. 
Imbrácánd pielea lupului, postulantul i$i asimila comportamentul 
animalului: cu alte cuvinte devenea un rázboinic ca o fiará sálbaticá, 
irezistibil $¡ invulnerabil; „Lup“ era porecla membrilor confreriilor 
militare indo-europene (ELIN, 112). $¡ societátile africane ale Leopar- 
zilor incearcá imitarea camivorului, ca „magie a marii vánátori" (acest 
fenomen apare - dupá Eliade - ca formá de lycantropie ritualá). Ca sá 
intáreascá cele afírmate, istoricul religiilor exempliftcá cu Genghis- 
Han, caredezvoltase la máximum metoda de atac a haitelor de lupi; de 
altfel, la majoritatea invadalorilor asiatici (mongoli, tátari, turci) spiri- 
tul rázboinic este intruchipat mai ales in lup ;i cal, f'or(a §i ardoarea 
dovedite in luptá facánd din lup o alegorie rázboinicá (Ares, spirit al 
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violentei dezlántuite, are drept emblema lupul). Sá mai adáugám aici 
cá anumite triburi nord-americane executau, inainte de plecarea la 
rázboi, dansuri ale lupului. 

Pentru cá am vorbit de imbrácarea pieii animalului - ca travestiré 
ritualá - putem aminti aici ;i masca animalierá, care nu e altceva decát 
o metamorfozá partíala (ad extra\ la nivelul „adoptiun¡¡“ comporta- 
mentului zoomorf ea presupunánd aceeaji transfomiare ca $i in cazul 
travestirii „totale“ (ad intra). La populatiile primitive, masca repre- 
zintá duhul strámo$uIui, animalul totemic al tribului (v. EVSD, 259); 
dupa Bastide, masca e succedaneul extazului... suntem posedafi de zei, 
dar jucám rolurile strámofilor („Le Cháteau intérieur de I' homme 
noir“, p. 256, apud DURS, 503); formulat lapidar, masca e o „imita(ie 
imputrescibilá a strámo$ului“ (cf. Griaule, „Masques dogons“, p. 789, 
apud DURS, 505). Tóate aceste interpretan trimit - prin intermediul 
totemului - la atributul de strámoj mitic al entitátii lycamorfe. 
Cinstirea ritualá a strámo$ulu¡ trebuie vázutá toemai ca o luptá impo- 
triva putref'actiei, un exorcism al mor(ii $i al descompunerii temporale. 

Vom mai vorbi despre masca animalierá $i In capitolele urmátoare, 
atát in legáturá cu dacii (mascoida de lup ca stindard dacic), cát $¡ in 
contextul f'olclorului ceremonial. Itinerarul diacronic al má$tii e unul 
sinuos: dacá masca a fost cándva, „in avangarda apárárii impotriva 
mortii", cu timpul ea s-a laicizat, devenind un sprijin al emotiei este- 
tice puré; in civilizada modemá ea e un Symbol al dedublárii $i mime- 
tismului, al fátámiciei. 

Este momentul sá ne despártim de lupul alb ?i sá f'acem cuno$tintá 
cu fratele sáu mitologic - Lupul Neeru . El va juca rolul de „sperie- 
toare", fie cá se va ipostazia in lup chtonian, lup devorator (sarcofag, 
cronofag, fotofag), fie in varianta antropomorfizatá a oamenilor-lupi 
(várcolaci, pricolici, werwolf sau loup-garou), fie, pur §i simplu, inchi- 
puit ca spirit al pádurii, pentru cá groaza de lup e universalá. Lupul e 
páná in secolul al XX-lea un simbol copiláresc de panicá, de amenin- 
(are, de pedeapsá (DURS, 103). De$i am mai vorbit despre ea in 
legáturá cu atributul de genitor, lupoaica Mannolyke e pentru greci un 
demon feminin cu care erau amenintati copiii: ii mu$ca pe cei neascul- 
tátori $¡-¡ lása ;chiopi. 

Dacá lupul alb dezvoltá un simbolism solar, lupul negru se aflá de 
cealaltá parte a baricadei, fiind o intrupare a intunericului. In „Rig- 
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Veda", adoratorii ii cer zeului Puchan (soarele) sá alunge lupul cel ráu 
(bezna) din calea lor, iar in „Vendidat-zend", sufletele bune se tem sá 
nu intálneascá lupul in drumul lor ceresc (COMB, 146) Aceleia$i 
familii milologice ii apartine §i cáinele; pentru Islam el este imaginea a 
ceea ce are ma¡ josnic creatiunea. Tinánd cont $i de legátura dintre lup 
$i drac (relatie ambivalentá - de asociere §i de invrájbire: „Lupul e al 
dracului $i dracul nu are cálcái"), aspectul terifiant al lycamorf'ului e 
deja conturat. Rámáne sá vedem ce forme imbracá lupul negru. 

Lupul chtonian se plaseazá la rádácina arborelui cosmic. Omul din 
subteranele destoievskiene va ajunge sá vadá lumina, patrupedul 
din „subteranele“ lui Muther Erde nu o va vedea niciodatá. Chevalier 
$i Gheerbrant gásesc cá aspectul chtonian sau infernal al lupului e 
dominant in folclorul european (v. CGDS, 250). La greci, Hades, 
stápánul infemului, imbracá o hainá de lup, dupá cum tot cu o píele de 
lup e invejmántat demonul Tamese sau zeul chtonian al galilor; la 
vechii etrusci, zeul mortii - Aita - are urechi de lup. Cáláuza mexi- 
caná a sufletelor in iad - Xolotl - este un cáine, iar in panteonul 
egiptean, Anubis e numit Impou („Cel care are forma unui cáine 
sálbatic", de culoare neagrá), fiind venerat ca zeu al Infemului. Dupá 
Diodor din Sicilia, Osiris e inviat sub forma unui lup pentru a-$¡ ajuta 
sotia-sorá, lsis $¡ fiul sá-l invingá pe fratele sáu cel ráu. 

Dar modelul paradigmatic al lupului chtonian e constituit de 
Cerber, paznicul tárámului lui Hades, el insu§¡ - dupá cum am vázut - 
posedánd atribute lycamorfe. In Divina sa Comedie, Dante a§azá 
Cerberul in al treilea bráu al Infemului. ¡nfatisarea terifiantá, cu $erpi 
incolácindu-i gáturile, „cerbicia“ presupun invulnerabilitatea sa. Doar 
cel ce rápune un astfel de animal poate fi considerat erou $i, in cazul 
nostru, douá puteri antagonice au reu$it sá inlántuiascá Cerberul: 
Heracle (prin fortá) $¡ Orfeu (prin muzica sa). Prin extrapolare, lupul- 
cerber simbolizeazá infemul interior al fiecárei fiinte umane; neo- 
platonicienii vedeau in Cerber pe insu$i geniul demonului interior, 
spiritul ráului (CGDS, 294). Policefalia inseamná o ridicare la putere a 
atributelor sale malefice, o panoramare a umbrelor ce „lumineazá“ 
infemul. Cerberul e un vame$ fátamic, te primeóte cu bratele deschise, 
dar nu te mai lasá sá pleci niciodatá. 

Cu implicatii profunde in mitologie, lupul devorator ne apare ca al 
doilea atribuí al lupului negru. Simbolismul devoratorului fine .}/ de 
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cel al gurii de fiará, imagine ini(ialicá fi arhelipalá légala de fe- 
nomenut allernanfei zi-noapte, moarte-via(á (CGDS, 251). Lupul 
sareoíaa („máncátor de came“) e cel ce strájuiejte intrarea in impárá- 
tia morlilor. Vase funerare etrusce ¡nfatijeazá tupi ie§ind dintr-un 
mundus (ori caverna comunicánd cu lumea de dincolo) $i íncercánd sá 
inliate un om inca viu. ln lumea céltica e carnasier funebru, iar la gal i 
apare a$ezat pe labele din spate $i devoránd un mort (CLEB, 177). O 
poveste greceascá a lui Phlegon vorbe$te despre un om devorat de un 
lup: dupa ce Irupul dispare in interiorul animalului, capul omului 
incepe sá profetizeze, gura lupului fiind astfel, in acela$i timp, poartá a 
lumii intérnale ?i oracol al morjilor (A. Audin, „Lcs cuites solaires", 
apud CLEB, 176). $i ladul este un sarcofag, motiv ppntru care vom 
integra aici §i informatiile privind iconografía medievalá, potrivil 
cárora reprezentárile gurii iadului se realizau adesea prin intermediul 
simbolisticii botului de animal. 

Motivul astrofagiei reúnete doi lupi gemeni: lupul cronofatt $i 
lupul fotofae : despre cel din unná am amintit deja cánd am trasat 
contururilc lupului negru. Tratánd semnificatia mítica a furárii astrelor, 
Oijteanu echivaleazá disparitia acestora cu o regresiune in haos: 
Soarele, luna, slelele ele. sunl rapite sau devórale de demoni: ele sunt 
fie ascunse in infern san reprezenlári simbolice ale acesluia (pederá, 
beci), fie in pánlecele intunecos al demonului (fie el lup, várcolac sau 
balaur) (OISM, 40). 

¡n traditia nórdica, uria$ul lup Fenrir joacá un rol important in 
esliatologie, simbolizánd moartea cósmica. In „Edda“, doi lupi, Skoell 
$i Hati, odraslele unei uria$e, impreuná cu lupul Fenrir háituiesc 
soarele $i luna. La sfarjitul lumii, Fenrir va devora soarele, iar un alt 
lup - Managamr - va face acela$i lucru cu luna, (cf DURS, 104). 
„Legarea“ ritualá - analizatá de Durand pe baza lucrárilor intoemite 
de Dumézil §i Eliade - apare aici ca piedicá in fata demonicului 
Fenrir, dar va aparea $i in contextul credinfelor $i superstijiilor rorná- 
ne?ti (Iegarea gurii lupului). Dupa ce a sfárámat de douá ori Ianturi 
trainice, putemicul lup Fenrir nu a mai putut rupe „pecetea“ zeilor 
aseni, de?i legátura „aráta netedá ;i moale la pipáit de parca ar fi fost 
facutá din flr de mátase", numai cá spiridu$ii cei negri o confec- 
tionaserá „din zgomotul pasilor mátei, din rádácinile muntelui, din 
rásuflarea pe^tilor, din scuipat de pásárele" (MLVG, 28). Pentru cá 
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monstrului trebuia sá-i vina cineva de hac, a apárut Tyr ciungul. Dupa 
Dumézil, mana sfartecatá e asociará dialeetic cu legarea: pentru cá a 
lega! cruzimea lupului Fenrir, ifi vara Tyr drept garande braful ín 
gura lupului (DURS 206). 

Eclípsele sunt puse de multe traditii tot pe seama ferocitátii zoo- 
morfe. Bezna urmatá de luminá, inghitirea astrului $i „scuiparea“ lui 
sunt momente de cumpáná in viata colectivitátii; in Asia septen- 
trionalá, iacu|i¡ explica fazele lunii prin lácomia unui urs sau a unui 
lup devorator. La hindu;i, lupul este un animal de ráu augur, du;man 
$i devorator al luminii; ín „Rig-Veda“ el mánáncá prepelita, simbol al 
luminii etc. Dar astrele nu sunt doar ipostaze ale luminii, ele másoará 
?i scurgerea limpului. Astfel, de la foamea stelará a animalelor se 
ajunge - via Cronos - la „mu;cátura timpului" (cronofagie), iar 
prin Nyx, la „mu$cátura nopt¡i“ (fotofagie). Comentánd pove$tile lui 
Perault, Durand remarca o convergentá lipsilá de orice echivoc íntre 
mufcátura caninilor $i spaimade timpul distructiv (DURS, 105). 

Lvcantropia se constituie in al treilea atribut al lupului negru. 
Credinta in omul-lup e atestatá inca din Antichitate, fiind unui dintre 
aspectele pe care le imbracá spiritele pádurii (v. CGDS, 251). Meta- 
morfoza om-lup trebuie vázutá nu ca antropomorfizare a lupului, ci ca 
„lupificare“ a omului, regresul in animalitate fiind interpretat adesea 
ca pedeapsá: metamorfozele biblice ale lui Nabucodonosor (Daniel, 
IV, 30), legenda lui Lykaon, cel transformal in lup de catre Zeus 
pentru cá i-a sacrificat acestuia un copil (v. KERD, 369). ín folclorul 
european se vorbe$te de loup-garou - la francezi, de werwolf - la 
germani, de várcolac sau pricolici - la románi etc. ¡n India exista o 
traditie - relatatá de Mahabharata - potrivit cáreia Bhima („lngrozi- 
torul"), unui dintre eroii eposului, este o fiinfá umaná cu trup de lup; 
la slavi intálnim oameni-mutanti Volkodlak , prefacándu-se in lupi. 
Ucrainenii au $i ei un lup, Viscun\ in legáturá cu acesta are loe un 
ritual de travestiré a unui grup de oameni in piei de lup sau practica se 
reduce la purtarea solemná a unui lup impáiat (KERD, 328). 

¡n Evul Mediu, vrájitorii, pentru a merge la sabat, optau pentru 
preschimbarea in lupi, iar vrájitoarele purtau jartiere din blaná de lup 
(CGDS, 250; CLEB, 177); cánd nu se metamorfozau in lupi, foloseau 
animalul ca mijloc magic de locomotie, incálecándu-l invers (51 aici 
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lupul prívente inapoi, spre trecut - vezi comentariile pe marginea 
reprezentárii timpului ca monstru tricefal). 

Luánd in disculie rolul lupului in cadrul initierilor rázboinice, am 
tratat imilarea camivorului ca forma de Iycantropie ritualá. Eliade aso- 
ciazá lycanlropia ?i cu „orgiile“ dionisiace in cursul cárora bacantele 
se stráduiau sá desfiinfeze condifia umaná p sá impártáfeascá tumul- 
tul fi exaharea unei viefi anímale dezlántuite (...); ele se comportan ca 
nifte anímale sálbatice (ELIN, 113). ¡n capitolul urmátor vom vorbi $i 
despre re-umanizarea lycantropului. 

Dincolo de aceaslá grupare a atributelor lycamorfe, se cuvin a mai 
fi facute cáteva observatii. Exista dezvoltári ale simbolului pe care nu 
le-am pulut cuprinde in clasifícarea noastrá din considérente metodo- 
logice, ceea ce nu inseamná cá le acordám doar o importantá relativa. 
Alcátuirea unei taxonomii duale se putea face $i pe baza opozitiei 
mascul/femelá, unde lupul simbolizeazá sálbálicia, iar lupoaica des- 
frául. Ca incarnarc a dorintei sexuale, lupoaica constituie un obstacol 
in drumul pelerinului musulmán care merge spre Mecca $i, mai mult 
inca, pe drumul Damascului, unde capátá dimensiunile fiarei din 
Apocalipsá (lupul - piatrá de incercare). Prostituatele romane erau 
numite „lupoaice“, iar cuvántul „lupanar“ face parte din aceea$i fami- 
Iie simbolico-lexicala. 

In ecosistemul european, lupul reprezintá vánátorul prin excelentá: 
feroce, abil, inleligent; lupul figura ca emblema a cetelor de tineri 
¡nitiati, ei in$i$i vánátori de exceptie. Mai tárziu, imaginea lycamorfa 
va fi preluatá de heráldica $¡ de arta blazonului. Caracterul polar al 
lupului reiese din aceea cá el a fost atribuit Nordului. $i belelristica ii 
acordá un interes aparte - sá amintim aici numai cá la poetii romantici 
(Vigny, Byron) gásim o valorificare pozitivá a solitudinii sálbatice a 
lupului, care este privit ca símbol al stoícismului, propriu omului care 
suferá fi moaré Jará a scoate un strígát (EVSC, 110). 

Urletul lupului a cápátat diverse valorizári simbolice: dupá Langlon, 
cuvántul „lup“ (iyym) provine dintr-o rádáciná care inseamná „a urla“ 
(cf. DURS, 103). Aceastá voce cavemoasá e imitatá de rázboinici, 
„pregátind extazul frenetic al membrilor grupului 1 ' (ELIN, 112). La noi, 
urletul lupilor e „rugáciunea“ lor; stridentul se estompeazá in muzi- 
calitate. Psihanalitic vorbind, muzica e o imitare a mugetului strámo- 
$ului totemic $¡ sá nu uitám cá eroii muzicieni (Orfeu, Dionysos, Osiris) 
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mor de cele mai multe orí sláfiati de dinlii fiarelor. Urlelul lupului e 
scráfnetul cárnii, „aceastá liará ce sáláfluiefte in noi“. 

Zeitátile ce iau infatuare lycamorfa nu se opresc la cele enumérate 
pana aici, dupa cum nici persoanele legendare care au legáturá cu lupul 
nu se constituie intr-o casta mitológica ermeticá. De pildá Hecate, zeita 
lunii negre fi a intunericului, demon feminin fi cofmar apare sub forma 
a tot felul de anímale: iapá, catea, lupoaicá; ea va fi confundatá mai 
tárziu in panteonul grec cu Artemis, „zeita cu cáini“. Vrájitoarea Circe e 
stápána cántecelor, a Iupilor fi a Ieilor (DURS, 128). 

Interferenta valorilor milologice ale lupului fi ale cáinelui ne permite 
sá trasám parabola unui simbolism exponential: la greci, cáinele este un 
atribuí al zeilor naturii (dupa Frazer, cáinele este spiritul gráului); 
Dominicanii - „cáinii Domnului" - sunt discipolii Sfántului Dominic, a 
cárui emblema este cáinele ce scuipá foc (CGDS, 331). In mitul Iui 
Acteon, cáinii ifi vor mánca stápánul: prelacut de zeita Artemis in cerb, 
pentru cutezanta de a fi pátruns in peftera sacra in care se scálda 
(hybris), Acteon va fi „vánat“ tocmai de cáinii pe care-i crescuse pentru 
expeditii cinegetice; ei intrupeazá forta incontrolabilá, lipsa discer- 
námántului, reculul mitologic al pácatului de a vedea mai mult. 

Aducánd la luminá urmele riturilor de pubertate in Grecia anticá, 
Eliade discuta celebra disciplina spartaná a lui Licurg, care comporta 
cálirea trupului fi krypleia , arta ascunderii (v. ELIN, 144). Adolescen¬ 
te era rupt de comunitate fi trimis in munti (rit de separare). Acolo, 
timp de un an, trebuia sá tráiascá numai din ce putea sá fure, fará sá fie 
insá vázut de cineva (rit de prag); altfel spus, tánárul ducea o existentá 
de lup. Numai dupá acest stagiu era reprimit in mediul domestic 
anterior (rit de agregare). 

Vom incheia consideratiile noastre despre cámpul semantic al 
lupului cu observatia lui Bachelard care, alcáluind un bestiar alchi- 
mist, aratá cum o chimie a ostilitáfii, mifunánd de lupi fi de lei devo- 
ratori, exista paralel cu blánda chimie a afinitáfii fi a Nunfii Chymice 
(apud DURS, 102). 

Am afezat afadar pe tabla de fah a mitologiei píesele lupului alb fi 
pe cele ale lupului neeru . Albul mizeazá pe apolinic fi martian 
(ca simbol al militantului initiat), negrul ráspunde cu Fenrir fi cu 
Cerberul. Mutárile au loe intr-un labirint cu zeci de intrári fi iefiri, dar 
in care nimeni nu se poate láuda cá a ajuns páná la capát: e un joc 
etem al luminii cu intunericul, e remiza vefnicá dintre viatá fi moarte. 








III. Lupul carpato-danubian 


1. Marturii arheoloeice si etnoarafice 

Vasile Párvan se intreba in fundaméntala sa lucrare „Getica - O 
protoistorie a Daciei" dacá exista §i la strámojii no$tri un animal 
sacru, a$a cum este mistretul la celti. Vom aduce informa(ii ín acest 
capítol care sá probeze cá lupul constituie pentru noi o dominantá 
miticá. In patru subslraturi mitice se reía fi verifica imaginea sacra a 
lupiiliii: siibstratul aborigen Iocal (cel al lupului neolilic), subslralul 
indo-euro pean (cel al lupului dac fi daco-cellic), neoindo-european 
(cel al lupului latín ingemánat cu cel dac intr-o sintezá daco-romaná) 
f iudeo-creftin primitiv, care preia fi rástálmácefte aspeclele zoomi- 
tologice ale lupului din celelalte trei subslraturi mitice anterioare 
intr-o viziune de bestiar apocaliptic (VUMR, 500). 

Ancorarea sinergicá a lupului in spiritualitatea geto-dacilor e íntari- 
tá de cercetárile arheologice care au seos la luminá importante vestigii 
lycamorfe. Cel care le inventariazá este Ion Horatiu Criban (CRIS, 
215-252). Din capitolul dedicat artei, vom extrage descoperirile privi- 
toare la arta figurativa $¡ la coroplasticá. 

• Pocalele de la Agighiol (jud. Tulcea), descoperite intr-un mor- 
mánt princiar getic cu tumul datánd de la jumátatea sec. IV T.Hr.; au 
forma unor trunchiuri de con unite la várf. Primul contine o frizá 
alcátuitá dintr-un vultur cu com ce (ine in cioc un pejte, iar in gheare 
un iepure, urmat de trei anímale: un tap $i doi cerbi. Ceea ce ne intere- 
seazá pe noi este fundul vasului, omamentat cu un animal fantastic - 
avánd aripi $¡ infatuare (ipoteticá) de lup - ce tiñe in gura un animal 
cu copita despárptá; 

• Cana dacicá de la Budureasa (com. Fántánele, jud. Prahova), 
fragmentará, lucratá cu mana, datánd din secolul IV-III i.Hr., pe 
peretele cáreia este redat prin incizii, inainte de ardere, un stindard in 
formá de balaur cu cap de lup; 

• Falera ovalá de la Surcea (jud. Covasna) infátijeazá un cáláret, 
deasupra cáruia se gáse$te un vultur cu aripile deschise, iar la picioa- 
rele calului se aflá un animal (mistret, lup sau cáine); 
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• Statuetele animaliere de la Cárlománesti (jud. Buzáu) - acezare 
datánd din sec. II-I í.Hr. Printre numeroasele statuete de cerámica, sin¬ 
gura pástratá intreagá este cea a unui lup; 

• Fibula de argint de la Candesti (Dumbráveni, jud. Vrancea) 
dateazá din sec. I d.Hr.; este o podoabá vestimentará cu care se prin- 
dea imbrácamintea (un soi de agrafa, ac de sigurantá), in forma de lup; 

• Balaurul dacic de pe Columna lui Traian are infatuare de lup. 
(Ceva mai íncolo vom trata pe larg stindardul dacic $i simbolismul 
lui.) 

Autorul conchide tn flnalul capitolului: Ltiptil este animalul cel mai 
des intálnit in arta geto-d acica. fie ai este vorba de coroplasticá, de 
compozitii in iconografe orí chiar stindarde (CRIS, p. 413). Lupul 
detine un loe importantin fauna pictatá pe cerámica de Cucuteni, redat 
singular sau in pozitie expectativa de atac, urmárind un alt animal 
sau sfa$¡indu-$i prada, pictura indeplinind in acest caz un rost ritual 
sau ceremonial (VUMR, 499). Complexul lupului e prezent in civili¬ 
zaba neolítica de Vinca - statuete de cáini-lupi $i figurine rudimentare 
reprezentánd dansatori cu masca de lup (v. ELIZ, 23) -, dar ?¡ in 
neoliticul tárziu din Romanía (cultura Gumelnita II), descoperirile 
arheologice evidentiind figurine zoomorfe de lut cu infatuare de lup 
sau vulpe (VUMP, 122). 

Motivul ornamental al lupului a traversat istoria, cáci el apare $i 
in arhitectura unor biserici: pridvorul Bisericii Coltea din Bucure$t¡ 
(in stil bráncovenesc); decorul támplei de lemn de la Biserica Alba - 
Bucure$ti; iconografía unor mánástiri cu peretii pridvorului pictati cu 
o gura ¡mensa de balaur („Gura ladului"): Horezu, Voronet, Vatra 
Moldovitei, Sucevita, Gura Humorului, unde apare imaginea pictatá a 
lupului, aláturi de alte anímale feroce (urs, mistret, leu etc.), inghitind 
únele párti din corpul omenesc. In arta populará románeascá, imaginea 
lupului apare in cerámica, in tesutul scoartelor (cunoscutul motiv 
ornamental al „dintelui de lup“), dar $i in sculptura decorativa in lemn, 
unde exista numeroase jilturi $i strane incizate cu cápete de lup, 
adesea termínate in vegetal (S1M1, 57). 
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2. Lupul - etnonim dacic 

Cáutánd semnificatiile numelor etnice, Eliade trateazá pe larg „in- 
frátirea" lupo-dacá, legáturá inteleasá ca identificare miticá $i ritualá 
cu lupul. Dupa Strabon, dacii se denumeau mai intái daoi, iar daos 
insemna in limba frigianá (de factura tracicá) „lup“: dacii se numeau 
ei infifi lupi sau cei care sunt asemeni lupilor (ELIZ, 13). Istoricul 
religiilor gaseóte cá proveniente etnonimului de la numele unui animal 
are íntotdeauna o semnificane religioasá. Eliade nu aderá la opinia lui 
Párvan in ceea ce prívente originea sciticá a numelui dacilor, contraar- 
gumentánd cá rádácina dhau- („a sugruma") se gaseóte in numele 
frigian al lupului daos, dar nu exelude posibilitatea ca numele sá fie de 
origine cimerianá. 

In sprijinul afirmatiei cá etnonimul dac se plaseazá pe acela$i 
palier cu elementul lycamorf, se avanseazá cáteva ipoteze: 

a) numele etnic al strábunilor nojtri ar proveni de la numele 
unui zeu sau de la un strámo? mitic lycamorf sau care s-a mani- 
festat in forma de lup. In acest sens, Vulcánescu omologa premitul 
totemului de lup cu mitul zeilor rázboiului la Iraci: Kandaon, 
Daunus etc., adicá cu strámofi mitici deveni(i mai apoi zei de 
facturó lycamorfa (VUMR, 92); 

b) dacii $i-ar fi luat numele de la un grup de fugari, imigranti 
sau un soi de haiduci care dádeau tárcoale ca lupii in jurul satelor 
$i tráiau din pradá (in legile hitite se spunea despre un proscris cá 
„devenise lup“); 

c) numele de „dac“ s-ar trage din epitetul ritual al unei con- 
frerii. lnitierea membrilor ei presupunea imbrácarea pieilor de lup 
§i asimilarea magicá a comportamentului fiarei (v. ELIZ, 16). Mai 
mult decát atát, aceastá initiere era o experíentó magico-religioasó 
care modifica radical felul de a fi al tánárului (...) care trebuia 
sá-fi transmute umanitatea printr-un acces de fiurie agresiva fi 
terifianta, fiind asimilal carnasierelor túrbate (ELIN, 181), altfel 
spus, era posedat de „furor lieroicus". 
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3. Dimensiuni religioase 

Dincolo de interpretadle etnonimului dacic, complexul religios al 
lupului este neindoielnic. Problema care se ivejte insá este dacá mani¬ 
festadle lycamorfe sunt in legáturá cu grupurile initiatice rázboinice 
sau reprezintá ceremonii sezoniere in timpul cárora tinerii se „traves- 
tesc“ in animal. Despre aceastá din urmá categorie, Eliade afirma cá 
subzistá inca in Balcani, in Románia, mai ales in timpul celor 12 zile 
din ajunul Cráciunului pana la Boboteazá: la origine aceste ceremonii 
erau in legáturá cu intoarcerea periodicá a mortilor $i comportau tot 
felul de má$ti zoomorfe: cal, caprá, urs, lup etc. Tratánd dialectic 
problema, Eliade decide cá sursa primará a tuturor acestor creafii se 
ajlá in universul religios al vánátorului primitiv, un univers dominar 
de solidaritatea mística dintre vánátor fi vánat (ELIZ, 24). Aceastá 
solidaritate e explicabilá fie prin mitul descendentei unui popor nomad 
dintr-un camasier, fie prin credinta intr-un Animal primordial care 
ucidea oameni pentru a-i reinvia initiati, adicá transformad in cama- 
sien. Doar cá, la un moment dat, Animalul este ucis, episod care e 
actualizat ritual in timpul ceremoniilor de initiere. 

Mística solidaritate cu lupul se realizeazá numai prin coborárea „in 
illo tempore", deci „prin recuperarea ritualá a Timpului originar", 
atunci cánd strámo$ul mitic lycamorf a sávárjit fapte $i actiuni 
decisive. Aceste actiuni au devenit mai tárziu modele paradigmatice 
de imitat. (Se poate vorbi de un mimetism lycamorf.) 

Cánd am discutat cámpul semantic al lupului am pomenit $i de 
„lupul-vrájitor“, mai precis, de transformarea in lup a vráj itorilor, 
atunci cánd mergeau la sabat. Putem integra aici $¡ capacitatea dacilor 
de a se transforma ritual in lup, mai ales cá Herodot spunea despre 
neuri (populatie care a tráit pe teritoriile carpato-danubiano-pontice 
inainte de invazia lui Darius) cá au reputafia de a fi vrájitori (...), 
flecare dintre neuri se schimbá in lup pentru pufine zile fi pe urmá ifi 
recapáta forma umaná (apud VUMR, 123). Aceastá credintá s-a 
mentinut in supersdtiile lycantropice („várcolac“, „pricolici“, „loup- 
garou", „werwolf‘ etc.), pe care marele ¡store al religiilor le explicá 
printr-un „proces de f'olclorizare", adicá prin proiectarea in lumea ima¬ 
ginará a unor rituri concrete, fie $amanice, fie de initiere rázboinicá 
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(ELIZ, 26). Alti cercetátori ai mitologiilor arhaice a$azá la originea 
credintei in omul-lup amintirea defórmala fi reinterpretatá a unor 
ceremonii reale fi, indeo.sebi, a apariíiei grupurilor de tineri ini[ia[i, 
purlánd máfli animaliere, comportándu-se ca anímatele lolemice cu 
care s-au idenlifical fi prelinzánd ca sunt chiar acele anímale 
(COMM, 148). Vom mai vorbi in acest capítol despre f'enomenul 
lycantropiei, in cadrul credintelor $i superstipilor dezvoltate in jurul 
lupului-totemic. 

4. Lupul - emblema 

Acum sá urmárim o alta valorizare a totemismuJui lycamorf - 
stindardul dacic (lupul ca emblema a strámo$ului confreriei rázboinice 
dace). Exista menjiuni ale unor scriitori antici referitoare la acest 
stindard, cát ?i la reprezentárile lui plastice pe Columna lui Traían. 

Vulcánescu inelude stindardul dacic in categoría mascoidelor de 
luptá, avánd infati§area unui monstru mitic - balaur zburátor cu cap 
de lup (v. VUMP, 126, 208). Párvan descrie „balaurul dacic" ca sim- 
bol religios de aparare, evidenpind sincronismul lup-§arpe. El gaseóte 
originile ideologice $¡ stilistice ale steagului „draco“ in lumea asyro- 
babilonianá (dragonul cu cap de lup), asociindu-l demonilor vazdu- 
hului ?i nicidecum regiunii chtoniene (cf. PARG, 350). 

Stindardul dacic se preteazá mai multor interpretan simbolice: pe 
de o parte, el a fost asemánat cu zmeul din mitología slavo-románá, 
dar $i cu monstrul biruit - balaurul purtat in suli|á (Sfantul Gheorghe - 
biruitorul balaurului). Dupa noi, aspectul „gorgonic“ al acestui stin¬ 
dard e cel mai relevant. §i, pentru a intári cele afirmate, vom prezenta 
pe scurt mitul uciderii Meduzei de catre Perseu, punctánd corespon- 
dentele ce ne intereseazá. 

Perseu este trimis de catre Polydectés, cel care voia sá o ia de so|ie 
pe Danae (mama eroului), sá aducá capul gorgonei Meduza - singura 
muritoare dintre cele trei surori apocaliptice. Aspectul gorgonelor e in 
concordantá cu cel al stindardului dacic: ele aveau trupul acoperit cu 
solzi strálucitori ?¡ tari ca otelul (simbolism ofidian). Singura sabie 
care putea strápunge acest invelij era spada incovoiatá a lui Hermes 
(sabia dacicá era curbatá). ¡n loe de pár, capul gorgonelor era acoperit 
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cu $erpi venino$i care mi$unau $uieránd (dupa Kembacli, stindardul 
dacic era un soi de instrument de producere a urletului cu ajutorul 
vántului - KERD, 328). Ochii infiorátori ai gorgonelor transformau in 
staná de piatrá pe oricine cuteza sá le caute vederea (Oi$teanu vorbe$te 
de obsesia privirii malefice - v. OISG, 139). Ca sá-i intimideze pe 
adversari, dacii pomeau la atac avánd in frunte stindardul-gorgoná. 

Pentru a rapune capul Meduzei, Perseu primeóte cáteva daruri 
divine, printre care $i coiful lui Hades, avánd menirea de a-1 face invi- 
zibil; orí, se ?tie cá Hades este infáti$at adesea purtánd blana de lup. ín 
sfárjit, o data decapitatá, Meduza elibereazá Pegasul care i$i ia zborul, 
iar din rana provocatá se scurg picáturi de sánge ce se prefac in $erpi. 
Avem aladar capul infiorátor al Meduzei (lupul), sángele prelins 
(párpele) $i Pegasul (calul), atribútele-forte ale confreriei rázboinice 
dace. Autorul „Geticii“ opineazá cá balaurul dacic e, ca $i balaurul de 
la Delphi, un biruil: ca y Gorgo y lo¡i ceilalfi mon.pri biruiti al cáror 
cap, numai capul (exacl ca in cazul dacic), e lual ca trofeu y ca 
simbol de spaimá pentru vrájma.p, balaurul dacic e un ,. apotropaion " 
(PARG, 350). Sá mai adáugám aici cá luptátorii din jurul stegarului 
purtau májti de lup sau de urs, mormáind fioro$i ca ni$te camasieri. 

Vasiliscul de lup apare $i pe monumentul triumfal de la Adamclisi 
din Dobrogea: de§i infránt, lupul dacic are gura deschisá, deci romani- 
tatea se instaleazá pe aceste teritorii numai dupá ce trece prin „gura“ 
lupului dacic - veritabil are de triumf ináltat de bá§tina$i in fata civi- 
lizatiei. De altfel, Mircea Eliade plaseazá la temelia najterii poporului 
román fuziunea zeului-lup dac ;i a lupoaicei mitice a lui Romulus $i 
Remus, ei injiji copiii zeului-lup Marte. 

Imaginile lycamorfe din antichitatea dacicá s-au reduplicat in peri- 
oada daco-romaná. Romana au adus cu ei cultul imperial al lupului, 
care tinea de genealogía intemeietorului Romei $i al statului román. 
Sárbátoarea lupercaliilor - care se celebra la poalele Palatinului in 
amintirea Lupoaicei care i-a aláptat pe gemenii fondatori - a fost 
prelungitá ?i pe teritoriul noii provincii cucerite, Dacia, unde a pátruns 
colegiul preotilor Luperci. 

Cáteva cuvinte $i despre tatuaiul totemic . Dey opiniile privitoare la 
rolul jucat de acesta in cadrul populatiilor arhaice nu sunt intotdeauna 
convergente, de$i nu avem date concrete care sá ateste practicarea 








tatuajului lycamorf la strámo§i¡ no?tri, prezenla lupului ca centru 
gravitaponal al spiritualitápi daco-gete ne indreptáte$te sá credem in 
existenta luí. 

Tatuajul ingáduie omului sá se identifice cu anumite animale; 
aceastá identificare are intotdeauna un dublu sens: ea vizeazá insujirea 
virtutilor ?¡ puterilor animalului, dar tinde, in acela;i timp, sá-l imu- 
nizeze pe individ impotriva posibilitáplor malefice ale zoomorfului. 
Avem aladar un laluaj substilutiv ?¡ un tatuaj apolropaic, altfel spus, 
imaginea lupului alb da putere, dar servente $¡ ca scut in fata lupului 
negru. Alteori, tatuajul e interpretat ca semn de vasalitate - consacrare 
catre fiinta reprezentatá simbolic prin tatuaj - (CGDS, III, 337), ca 
emblema gentilico-tribalá, ca deghizare magicá sau ca impodobire din 
orgoliu sexual (VUMR), ca semn de nobleje (CRIS,). Van Gennep 
inelude tatuajul ca secventá a riturilor de impere, explicándu-l prin 
scoaterea individului din rándul oamenilor comuni printr-un rit de 
separare, care TI agrega automat la un grup determinat (v. GENR, 73). 

5. Demonoloeie populará 

Pe tarámul demonologiei populare, lycantropia constituie un feno- 
men de prim rang: ea pare a fi in zoomilologie ceea ce e in psihiatrie 
dubla personalitate (VUMR, 500). Numai ca transformaba omului in 
lup apare, de cele mai multe ori, ca rezultat al unui blestem (pierderea 
statutului uman $i regresul in animalic drept pedeapsá). Astfel, prico- 
licii sunt fiinte omene$ti blestemate sau ursite sá se schimbe in lupi, cu 
care umblá in haitá páná se impline$te blestemul $i redevin oameni. 
Omul sortit sá fie pricolici se da de Irei ori peste cap, se preface in 
lup-cáine sau alta fiará pleacá a.¡a turbal sá s/áfie pe cei din calea 
lui - chiar fi pe ai sái (MBTF, 238). Cruzimea $i abilitatea pricoli- 
ciului nu pot fi explícate decát printr-un amestec al puterii demonice, 
cáci omul-lup devine conducátorul haitei. Coman defínele pricoliciul 
ca sintezá a calitáfilor negative ate lupului, o ridicare la putere a 
atributelor sale malefice (...). Pricoliciul preia numai func(iile 
biologice ale lupului (atacá, distruge, sángereazá, poartá bolile), Jará 
a-fi asuma insá nici unul din atribútele sale mitologice: nu e funerar, 
nu e cáláuzá, nu oferá putere, nu inifiazá (COMM, 150). 





Legea talionului nu a fost abrogatá in acest caz: violenta 
agresorului e contracaratá prin violenta; daca sátenii reu$esc sá loveas- 
cá sau sá sángereze acest animal, atunci el se preface din nou in om 
(MBTF, 241); lovitura primita in ipostaza zoomorfa va fi stigmatul 
purtat de cel re-umanizat („tatuaj demonic"). Exista numeroase lexle 
referitoare la „¡nfierarea“ Iupului, ca semn de recunoajtere a prico- 
liciului. 

Omul-lup imbracá ?i alte forme: tricolici, várcolac. Aceste fiinte nu 
au fost intotdeauna conturate precis, fapt pentru care atribútele lor 
interfereazá adesea cu cele ale altor reprezenlanp ai demonologiei 
románe$ti. Várcotacii sunt legad de valenta astrofagá, ei constituind 
cauzele eclipselor: sunt oameni sálbatici cu aripi $i cu din)i de fier, 
náscuji cu caita pe cap; sunt sufletele oamenilor rái, blestemate de 
Dumnezeu, care se prefac in cáini; pot sá ia infamare de balauri, zmei, 
$erp¡, cáini, pisici, lupi, iepuri etc. (MBTF, 227-228). Ca $i pricolicii, 
se pot preface in orice animal, mai pu}in in porumbel, miel, arici, cerb, 
rándunicá, considérate sfinte (OLIM, 445). 

Tricolicii se transforma in lup sau in cáine (PAMF, 131). Prima 
menpune despre ace$ti demoni ai nopdi o avem la Dimitrie Cantemir, 
in „Descriptio Moldaviae": Tricolicii este acelafi lucru ca Ia francezi 
„ loup-garou ei cred cá oamenii se pot schimba in lupi fi in alte 
fiare de pradá fi ca ¡fi insufesc intr-atát firea acestora, incát se reped 
sá sfáfie atát oamenii, cát fi dobitoacele(apud EVSD, 387). 

Pe unnele lui Vulcánescu, subliniem aici rolul má$t¡¡ de lup in 
únele rituri ale lycantropiei (cf. VUMP, 126). Prin transformarea mas- 
catului in pseudo-lup se credea cá acesta se opune cu puterea simbó¬ 
lica a má$t¡¡ celui ce-i putea face ráu (mascarea ca exorcizare a Iupului 
din om). 

Legendele privitoare la originea Iupului fac din acesta o creade a 
diavolului (in folclorul religios, lupul vine in atingere cu diavolul). 
Tratánd „Facerea lume¡“, Voronca plaseazá najterea Iupului sub in- 
semnul luptei dintre Dumnezeu $i Lucifer. Creat de diavol din „dihánii 
de plop, ca sá-1 mánánce pe Dumnezeu", lupul nu va putea „umbla“ 
decát dupá ce va fi blagoslovit de Dumnezeu; numai cá atunci el se 
repede asupra dracului §i-l apucá de cálcái. De atunci „lupu! e al 
dracului $i dracul nu are cálcái" (VORD, 19-20). Altá datá, acpunea 
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lupului e rezultatul pariului cosmic dintrc creatorul lili $i Dumnezeu, 
Iupul fiind atribuit aceluia „dupa care s-ar lúa sa-1 mánánce“ 
(BRIL, 448). 

Pe baze antinomice este pusá $i crearea animalelor „bune“ 51 a 
celor „rele“: Cánd Dumnezeu a jacut calul, bou!, oaia, cáprioara, 
pásárile cele cánláloare, albinele p furnicile cele harnice, pepii p 
lóale inseclele ce se gásesc pe pámánt, ín aer p ín apa, dracul a 
náscocit lóale sálbdticiunile din pádure, care fin calea omului p má- 
náncá pe celelalle anímale (OLIM, 113). S-ar putea deduce ca Iupul 
este o unealtá diavoleascá, numai cá, de;i creat de drac, Iupul devine 
dujman al sáu. Sfintirea apelor la Boboteazá pune cel mai bine ¡n 
relief aceastá relatie: apele adánci $¡ slátute sunt purifícate, dracii fiind 
izgoniti din culcu§u! lor: pesie noapte nu le mai da mepi sá se 
piteascá acolo, a$a ca ei sunt goniti de tupi, care íi mánáncá mai 
abilir decál pe purcei (PAPM, 94). Prin urmare, Iupul nu face parte 
din familia figurilor demonice, subordonate dracului, el avánd efectul 
unui bumerang. 

6. Calendarul lupului * 

Un alt fenomen important in domcniul credintelor ;i superstitiilor 
románilor il constituie plasarea lupului sub patronajul unui slant 
canonic, fie cá e vorba de Sán-Petru-de iamá (16 ¡anuarie) dupa unii, 
dupa altii Sán-Trifon (1 februarie), supranumit„cel nebun" (v. MARS, 
I, 232, 239-245), fie de Sfantul Andrei. Originea acestui patrón 
(pastor) al lupilor trebuie cáutatá ín vreniea antropomorfizárii puterilor 
$¡ stihiilor naturii, cánd se presupune cá a existat o divinilate autoh- 
toná mai mare peste lupi. Cu timpul, aceastá divinitate a fost asimilatá 
de crejtinism ín imaginea unui sfánt. Cápetenii ale lupilor existá $i la 
alte popoare: Omul Pádurii (Lie$i) - la ucraineni, Sfántul üheorghe - 
la bieloru$i, Sfantul Toader sau Sfantul Sava - la sárbi etc. 

Inainte de a trece la sárbátorile traditionale consacrate lupului, sá 
punctám cele mai importante móntenle din viata acestui camivor 
(v. GHIV). ¡mperecherea incepe in a doua jumátate a lunii noiembrie 
$¡ se sfár?e$te la inceputul lui februarie, gestaba duránd 62-63 de zile. 


■ Material publica! in „Caietc folcloricc Arge?", nr. IV/2000, pp. 104-114. 





Comportamentul de reproducere a lupilor imparte anuí in douá parti: 
¡ama - de la constituirea haitei $i formarea perechilor pana la najterea 
puilor $i vara - corespunzátoare crejterii puilor páná la introducerea 
lor in haitá. Avem de-a face aladar cu un lup „paradoxal“, care se 
inmul/este si da viafá in anolimpul morfii $i al frigului, care este fértil 
atunci cánd intreaga natura este sterilá (COMB, 186); el e arhitectul 
viaductului dintre viatá $i moarte, al puntii dintre ¡n-creat, creat, 

Luándu-I drept reper pentru másurarea tlmpului la románi (lupul - 
orologiu biologic), Ghinolu observa concentrarea zilelor lupului in pe- 
rioada de toamná §i de iamá a anului: Sánpetru (29 iunie), Circovii 
Marinei (15-17 iulie), MartiruI Lupu (22 august), Teclele (24 septem- 
brie), Berbecarii (26-28 septembrie), Osie (17 octombrie), Lucinul 
(18 octombrie), Sámedru (26 octombrie), Ziua Lupului (13 noiem- 
brie), Filipii de Toamná (14-20 noiembrie), Filipul cel §chiop sau 
Ovidenia (21 noiembrie), Sfántul Andrei (30 noiembrie), Sánpetru de 
lama (16 ianuarie), Táñase de Ciumá (18 ianuarie), Filipii de Iamá 
(25-31 ianuarie), Stretenie (2 februarie), Martinii de Iamá (1-3 februa- 
rie), la care se adaugá ,joile rele“ sau „Jo¡ Verzi“ in satele pastorale 
(v. GHIV, 79). Aceastá prezentá activá a lupului - real sau mitic - a 
fost observatá $¡ de Candrea, care, studiind „calendarul babelor", aratá 
cá, din totalul celor 50 de zile de sárbátoare consacrate reprezen- 
tantilor zoomorfi, 35 erau consacrate lupului, 18 avánd chiar datá fixá 
(CÁNI, 130). 

Pe másurá ce vom intoarce fílele acestui calendar vom descoperi 
specificul sárbátorilor lupului: interdictiile $¡ actele apotropaice, zilele 
márcate de teama fatá de acest animal fiind celébrate prin tabú $i 
prescriptii de naturá magicá. (Nu vom prezentá aceste „zile“ cronolo- 
gic, ci dupá amploarea practicilor ce decurg din celebrarea lor.) 

Sánpetru este patronul lupilor, stápánul lor; dar lui i s-au incre- 
dintat $i cheile de la poarta raiului. Este, prin urmare, o divinitate 
sincreticá in mitología románeascá, rezultatá din contopirea cultului 
Sfantului Petru cu o divinitate a naturii de tip autohton. Unii cerce- 
tátori vád in acest mitologem $i o influentá a alano-osetilor, popor din 
Caucaz, care in migrada sa spre Península Ibericá a poposit $¡ pe 
teritoriul Daciei (zeul Tutyr, venerat ca pástoral haitelor de lupi). 





De?¡ ziua de celebrare a Sfantului Apóstol Petru este 29 iunie 
(Sánpetru de Vara), exista in calendarul poporului ?i Sánpetru de lama 
(16 ianuarie), numit ?i „lantul Sfantului Petru" sau „Sánpetru lupilor". 
¡n aceastá zi, patronul lor ii „dezleagá“, „ii imparte in botare" ?i le da 
voie sá mánánce din turmele oamenilor. Marcheazá miezul iernii pas- 
torale, situándu-se intre Sámedru (Sfantul Dumitru - 26 octombrie) ji 
Sángeorz (Sfántul Gheorghe - 23 aprilie). 

Sfantul Petru de Vara sau „SoboruI lupilor" face explicitá f'uziunea 
dinlre cre?tinism ?i strávechea divinitate a naturii, daca tinem seama 
cá aceastá zi se celebreazá in perioada seceri$ulu¡. Mai multe legende 
spun cá Sfántul Petru a f'ost cioban, Iupii fiind cáinii lui; el le incle?- 
teazá sau le leagá gura, cáci fará poruñea Sfantului Petru Iupii nu 
indráznesc sá facá vreo stricáciune in lume, chiar de-ar muri de foame. 
Se spune cá Iupii se aduná la „urlátoare“, in ráspántii, ceea ce inseam- 
ná cá se roagá $¡ cer de mancare stápánului lor. Sfántul Petru vine in 
mijlocul haitei pe un cal alb ?¡ incepe sá rupá codri dintr-o páine care 
nu se mai ispráve?te ?i aruncá la flecare Iup sau le imparte prescurá ori 
ni$te boabe de náut sau ni$te seminte, care „Ie taie foamea", a?a incát 
pot rábda mai multe zile (MBTF, 383); unora le dá cáte o turtá, pe 
care dacá ar mánca-o vreun om s-ar preface imediat in lup (FOCD, 
307). 

Lupii mánáncá nu numai vítele, ci ?i oamenii care le sunt ránduiti: 
dacá (i-e scris sá te mánánce lupul, te mánáncá, iar dacá nu, pofi 
trece prin mijlocul lor fárá sá te atingá (MBTF, 383). Aceastá cre- 
dintá se susfine prin povestea vánátorului care auzind Iupii urlánd s-a 
suit intr-un már sá vadá de aproape ce se intámplá. Vine Sfántul Petru 
cálare, iar lupii se gudurá pe lángá el. Stápánul incepe sá le impartá 
hraná, iar lupului ?chiop care ajunge mai tárziu i-I ránduie$te pe 
curiosul din copac. Unele variante ale povejtii amáná deznodámántul 
(tehnica retardárii), lupul infometat fiind ucis de cei care aud strigátul 
disperat al vánátorului. Numai cá, o datá coborát din copac, vánátorul 
se impiedicá de botul aceluia;i lup, i;i serán te? te piciorul $i va muri 

Filipii se tin pentru cá sunt „rái de lupi ?i págubitori de dobiloace". 
Filipii de larná (25-31 ianuarie) reprezintá divinitáti protectoare cu 
numár variabil (de la 3 la 7), fiind celebrad in special de crescálorii 
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de oi; marcheazá sfar$itul perioadei de imperechere a lupilor, care 
íncepe cu 80 de zile ín urmá, la Filipii de Toamná. Se mai nutriese 
Chilichi, Cilipi, Pilipi, ín functie de aria geográfica. 

Filipii de Toamná (14-21 noiembrie) sunt divinitati lycamorfe care 
se manifestá ín cele (haite) de 3-7-8 filipi, conduse de Filipul cel Mare 
sau Schiop. Sfántul Apóstol Filip (14 noiembrie) marcheaza ínceputul 
postului de Cráciun, cognomenul fiind de origine greceascá (Philipos 
era unul dintre cele mai frecvente nume de persoaná din Grecia 
Anticá). Filipii erau tinuti cu sfintenie de femeile cásátorite §i váduve 
(mai riguros decát duminica) pana spre sfarjitul secolului al XlX-lea. 
Cánd i$¡ máritau fetele, mámele le dádeau, aláturi de zestre, $i cate un 
Filip; dacá aveau mai multe fete, mama putea sá rámáná fará Filip 
(v. FOCD, 127). 

Mojtenirea acestor zile numai pe linie materna, coroboratá cu 
celebrarea lor ín sezonul imperecherii lupilor e interpretatá ca o stró- 
veche .)/ tulburatoare solidaritate fafá de principinl general al fertili- 
tafii (GHIV, 81). ín perioada de ínmultire a lupilor, cea mai severa 
interdictie era cea a scoaterii cárbunilor din casa. ín plan simbolic, 
prin contactul cu soarele, cárbunele realizeazá transmutaba alchimicá 
de la negru la ro$u, iar ceñuda e legatá de principiul yang (CGDS, 1, 
283). Or, ín noptile de Filipi, lupoaicele cauta táciuni aprin$¡ pentru a-i 
manca. Ghinoiu vede ín asta reprezentári spiriluale de un rar arha- 
ism: focul, simbolizat de cárbunii aruncati o data cu ceñuda fi gunoiul 
din casa, este principiul masculin fará de care lupoaicele ramón 
sterile (GHIV, 82). 

Pe langa practicile tabú (cuvántul „lup“ era ínlocuit cu „gádinet“; 
nu se prelucrau lana §i pieile de la anímale; nu se torcea; nu se dádea 
nimic din casa; femeile nu se pieptánau etc.), existau $i áltele cu 
carácter apotropaic: legarea magicá a gurii lupului (prin íncle$tarea 
dintilor de la pieptenii de scármánat lana sau prin legarea foarfecelor), 
lipirea simbólica a ochilor lupului (prin astuparea cu lut a u$ii sobei). 

Sárbátoarea Filipilor a luat najtere prin contopirea totemismului 
ancestral cu elementele religiei cre$t¡ne (cf. EVSD, 139); numai cá 
aceastá legáturá nu se manifestá ca monadá (cazul Sfantului Petru), 
ci ca diadá, Filipii infati;ándu-se cánd sub forma unor „sfinti“ 
stápáni peste lupi, cánd cu trásáturi lycantropice - Filipul sau 
Gádinetul Schiop. 







Filipul cel Schiop (21 noiembrie) se mai nume$te Filipul cel mare, 
Gádinetul §chiop sau Ovidenia. In cre^tinism, aceastá zi marcheazá 
Intrarea in Biscricá a Sfintei Fecioare María. Sá vedem mai intái ce 
presupune „5chiopátarea“. in mai tóate mitologiile, stápánii f'ocului ?i 
mejterii fierari ?chiopáteazá sau le lipse;te un picior, deci apartin 
imparului. Aceastá categorie de personaje cu dizabilitáji mitice are in 
común faptul cá posedá o cunoa$tere superioará; pretul plátit pentru o 
astfel de cunoajtere consta tocmai in pierderea inlegritátii fizice. 
Cálcáiul lui Ahilé presupune tot un fel de $chiopátare, vulnerabilitatea 
lui datorándu-se faptului cá este inclinat spre violentá §i furie (CGDS, 
III, 315). §i Iacov schiopáteazá dupá lupta lui cu Dumnezeu (Facere, 
XXXII, 25-32). Restrángánd simbolismul la „Gádinetul $chiop“, aces¬ 
ta trimite la caracterul hivemal §i chtonian: in general sunt fchioape 
divinitátile subpdmintene, divinitátile mortii fi iernii, cele care bin- 
luie la vremea schimbárii crugutui de an, prevestind intunericul care 
se alterne pesie lume (COMB, 185). Legátura lupului cu intunericul 
reiese $i dintr-o credin(á din Maramure?, confonn cáreia „lupi¡ se 
ascund in bárlog in ziua aceea pentru cá-$¡ vád umbra $i se tem“. 

ín calendarul babelor apare o allá divinitate $ch¡oapá, de data 
aceasta cabaliná - Sántoaderul cel §chiop, cu care Filipul relationeazá, 
primul patronánd vara, iar celálalt iama. Acest „conflict“ nu este per- 
manent, cei doi reprezentanji zoomorfi - lupul ?i calul - interpretánd 
ñincjii psihopompe in folclorul románese, dupá cum vom vedea in 
capitolul urmátor. 

Pe lángá practicile deja mentionate, in ziua Gádinetului $chiop 
apar ca specifice únele acte rituale cu carácter apotropaic: ungerea 
coarnelor vitelor, a portilor ?i a ujilor cu usturoi (in únele medii 
pastorale ziua Gádine(ului §ch¡op e celebratá la Sfántul Andrei), spá- 
larea cámá$ilor pentru a opári gura gavátului (GORC, 127). Ín ziua 
de Ovidenie sá iei luí, pialrá, cremene fi sá ungí gura cuplorului §i sá 
zici: „eu nu ung cu luí, da’ung, incremenesc, impielrescgurile dw¡ma- 
nilor §i al jigániilor". §i nu te vorbesc alunci, nici nu se apropie de 
vite sau pásári: uli, lup, vulpe - nimic (VORD, 214). Exislá credinta 
cá acum, gátul teapán al lupului devine mobil $i „lupul i$i vede coa- 
da", devenind extrem de periculos. 







Am parcurs páná acum douá zile ale lupului $¡ am vázut cá ele se 
tnanifestá in dublete: Sánpetru - de iamá ?i de vara, Filipii - de iamá 
fi de toamná. O alta fila importantá din calendarul lupului este cea 
de 30 noiembrie - ziua Sfantului Andrei (Indri, Indrelu$a sau Cap de 
lama). Sfantul Andrei a fost unul dintre cei 12 Apostoli ai lui Iisus, 
aria sa misionará ¡ncluzánd ?i o parte din teritoriile patriei noastre. 
pe?i este celebrat la sfarjitul lunii noiembrie, numele sáu se aflá la 
originea termenului popular ce desemneazá urmátoarea luna a anului, 
decembrie (Indrea sau Undrea). Ca atribute mitologice, e mai mare 
peste turme, vite $i fiare, e stápánul lupilor. In popor, acest sfant 
primeóte adesea apelativul de „mo$“ (Mo$ Andrei), reprezentánd o 
divinitate ajunsá la vársta senectutii ?i a mortii. Intr-o lectura 
mitológica, aceastá „moarte“ presupune rcluarea ciclului, deci o nouá 
na$tere. Suita de sárbátori de la sfánjitul lunii noiembrie $i inceputul 
lunii decembrie (Filipii de Toamná, Ovidenia, Sántandrei, Mo$ 
Nicolae) formeazá un scenaríu ritual de innoire anualá a timpului, 
probabil Anuí Nou dacic (GHIO, 5). 

Noaptea Sfantului Andrei e noaptea in care umblá strigoii. §¡, 
pentru cá ziua de celebrare se aflá, calendaristic vorbind, la cumpána 
dintre anotimpuri (sfar$itul toamnei ?¡ inceputul iemii), .ve crede cá 
hotarele dintre lumi devin penetrabile, se consideró cá hotarele satu- 
lui tradilional sunt cálcate de strámofi mitici, suh forma unor demoni 
(strigoi) sau a unor anímale totemice (EVSD, 427). Este vremea cánd 
se deschid mormintele ?i se intorc spiritele mortilor. Practica „páziri¡ 
usturoiului" din Ajunul Andreiului se intemeiazá atát pe priveghere, 
cát 5Í pe un bogat ansamblu de gesturi apotropaice: se spun pove$ti 
pentru indepártarea haitelor de lupi, se prepará báuturi $i alimente 
rituale ( Femeile fac cavare ji zic cá cine nu va manca, il mánáncá 
lupul in iarna aceea “ - FOCD, 116), se ung f'erestrele $i u$ile cu ustu- 
roi (usturoiul e pentru lupi $¡ strigoi ceea ce e támáia pentru diavol), se 
incle$teazá pieptenii cu care se scarmáná fiiioare, ca sá se inclejteze 
gura lupilor. 

Celebrarea acestei zile abundá $¡ in rituri negative (cum definea 
van Gennep practicile tabú): nu se dá gunoiul af'ará din casá; femeile 
nu impung cu acul, nici nu se piaptáná ca sá nu se indeseascá pádurile 
$i sá nu se ¡nmulteascá lupii in desijurile lor; nu se máturá, nu se 





injugá, nu se dá de pomaná ?i nu se imprumutá. Mentionám aici ?i 
credinta conform cáreia in noaptea de Sfantul Andrei animalele vor- 
besc; curio?» se ascund ca sá le audá, numai cá animalele le prorocesc 
moartea. 

In mediile pastorale de pe Valea Arge?ului e alestatá o credinta 
care ne indreptá(e?te sá vorbim despre lupul-oracol . In noaptea de 
Sfantul Andrei (sau ín noaptea Anului Nou), baciul se urca íntr-un 
copac roditor ?i suflá íntr-un ulcior nou. Sunetul astfel produs ti atrage 
pe lupi; numárul urletelor „ii spune“ baciului cáte oi trebuie plátite 
tribut ín viitorul an pastoral foamei neostoite a lupului. O alta poveste 
se refera la tratamentul punitiv apllcat celor ce incaica „prescriptiile“ 
din ziua Sfantului Andrei: de?i i se spusese sá nu lucrpze ¡n acea z¡, o 
femeie face ¡ntocmai pe dos. Pedeapsa vine ¡mediat, un lup máncán- 
du-i nasul. Cei ce o intálnesc pe ulifele satului au dovada palpabilá cá 
nici un pácat nu rámáne nepedepsit (culese de la Bádoi Nicolae, 84 de 
ani, din comuna Valea Danului,jud. Arge?, in ianuarie 1999). 

Pe langá cele trei mari sárbátori consacrate - íntr-un fel sau altul - 
lupului, existá 5¡ áltele márcate de teama fatá de accst animal. Martinii 
constituie o sárbátoare populará cu substrat mitic, dedicatá cultului 
ursului ?i lupului, fiind tot de naturá dualá: Martinii de Iamá (1-3 
februarie) $i Martinii de Toamná (12-14 noiembrie). Ace$tia din urmá 
se serbeazá cu 40 de zile inainte de Cráciun, ca lupii sá nu atace $i sá 
strice turmele: Pácurarii románi din Banal nu scol defel oile in cámp, 
la pá$une. ¡n ziua prima a Martinilor fac mai multe ceremonii asupra 
oilor, spre a le feri de lupi (MARS, I, 185). ín „Calindariul“ pe 1883, 
Simion Mangiuca pune serbarea bánátenilor sub semnul lupului, 
consideránd cá ceremonia e de origine romaná, iar numele ei este legal 
de zeul Marte - patronul lupilor in mitología italicá: nu e exclus ca 
originea sá fie indo-europeaná. „Mara"/"Mora" semnijicánd moar¬ 
tea naturii, dar fi divinitatea vegetafiei care moaré fi invie in flecare 
an (apud EVSD, 255). Trif 51 Stretema sunl tncluse in Martinii de 
Iamá (1, respectiv 2 februarie). 

Tárbacul cáinilor ( goana cáinilor) este o practicá magicá de alun- 
gare simbolicá a lupilor in prima zi dupá Lásatul Secului de Pa?te: 
prinderea cáinilor $i chinuirea lor de cátreceata de bárbaji semnificá 
alungarea iemii, patronatá de lup ?i intoarcerea verii, patronatá de cal. 

46 






ln zilele Cir covilor (15-17 ¡ulie) nu se face nici o treabá, „cá mánáncá 
lupii porcii“ (GORC, 200). Martirul Lupu (22 august) e serbat la noi 
cu nelucrare, pentru ca lupul sá nu prápádeascá turmele (CANF, 210). 
Teclele (24 septembrie) $i Berbecarii (26-28 septembrie) sunt (¡ñute 
de sáteni ca lupii sá nu le mánánce berbecii (PAMS, 57). Lucinul 
(18octombrie) e o sárbátoare pastoralá a bánátenilor, dedicatá unei 
divinitáti protectoare a lupilor. Deoarece celebrarea ei coincide cu 
perioada constituí™ haitelor In vederea reproduce™, predomina prac- 
ticile tabú. Leeatul fiarelor din pádure e o practica apotropaicá din 
Maramure?, pentru a feri vítele de lup. In seara de Cráciun, masa pe 
care estepusá o páine ritualá numitá „Stolnic“ se ínconjoará cu un lant 
de fier, dupa 8 zile, In ziua de Anuí Nou, páinea este táiatá felii $i 
máncala de copii $i animale, iar lantul cu care a fost legatá masa se 
a?azá in fata grajdului pentru a trece vítele peste el (v. GHIO, 107). 

7. Lupul in etnoiatrie 

Apárarea impotriva lupului se lacea pe douá planuri: a) planul 
concret - modul de construiré a adáposturilor pentru animale, sistemul 
de pástorit practicat, tehnicile arhaice de vánátoare $i de prindere a 
lupilor; b) planul simbolic - interdictii legate de muncá in únele zile 
dedícate lupilor. 

Dar magia de aparare impotriva lupilor nu se rezuma doar la 
practicile indeplinite in „zilele lupului". La ridicarea stánei, se bate un 
parin mijlocul strungii $i se spune: Bal parul in strungá/Sáfie bátut/$i 
fiarele din pádure/Sá fie acolo státutJCum se usucá parul de soare/ 
Afa sá se nsuce fiarele de foame. Apoi se leagá o sfoará de par, 
zicándu-se: Cum leg fránghia/Sá rámáná tegalá/Afa sá rámáná 
fiarele sálhatice/Din pádure, cu gurile legate (COMM, 155). Pentru 
ca o vaca pierdutá de cireadá sá nu fie máncatá de lupi, se pun pe vatrá 
trei cárbuni apr¡n$i, apoi se acoperá cu o oalá: Afa cum stau cárhunii 
acoperiti suh oalá, afa sá stea gura lupilor inchisá (GORC, 247). 
Ori se ia securea cu ochii inchiji $i se pune pe co$, cáci atunci fi lupul 
va trece cu ochii inchifi cánd se va intálni cu vítele fi nu le va vedea 
ca sá le mánánce (GORC, 256). Fie §i numai din exemplele de páná 
acum, se poate observa ponderea principiului magiei prin analogie. 


47 






Simbolistica ;i magia capetelor de anímale sacre e importantá la 
noi; astfel, capul bourului apare figurat in slema Moldovei, cápátánilc 
de cal, taur, berbec, strájuiesc gospodáriile (áránejti, capul de cerb $i 
coamele sale se constituie intr-o „antená" de receptare a sacrului, 
capul de lup e preluat de stindardul dacic etc. Dupa Evseev, ele au 
functie apotropaicá $i de stimulare a fortelor vítale (EVSD, 96). Tine- 
rea la distantá a lupului se face cu ajutorul vasilíscului cabalin: Ca sá 
nu mánánce lupii dohitoacele se pune in par cap de cal (GORC, 34). 
Alta data, incercarea de a evita pagubele produse de camivor se face 
nu prin alungarea lupului, ci prin „apropierea“ lui de casa omului: in 
noaptea de ajun gospodarul invita la masa o stihie pentru a o imbuna 
(v. COMM, 155). 

Efectul produs asupra unui om de intálnirea cu un lup e variat 
interpretat in planul credintelor. „Cel ce a vázul lupul sau acel ce a 
fost vázut de catre lup rágujejte ráu de tot“ (CIAS, 334). Aceastá 
credintá exista ?i la romani - fiind confirmatá de Vergilius -, dar $i la 
francezi, norvegieni. Expresia „a vedea lupul“ e adesea sinónima cu „a 
rágu?i“. Cealaltá valorizare tiñe de ordinul beneficului. mtalnirea cu 
lupul fiind de bun augur: „De-ti iese un lup in cale, atunci merge bine" 
(GORC, 14). 

In medicina populará lupul - sau anumite partí din el - apare ca 
agent al vindecárii, cu rol apotropaic sau de stimulare magicá a sáná- 
tá|ii $i curajului oamenilor: ficatul de lup te scapá de ofticá (CIAS, 
335); celui mu§cat sau speriat de lup, leacul ii va 11 afumarea cu par de 
lup (CANF, 293); un mot din párul unui lup, ori craniul lui sunt 
socotite ca prezervative sau dátátoare de curaj (PAPM, 316). Vedem 
cá párul lupului este ffecvent utilizat in practicile magice, el constitu- 
ind insá partea caducá a zoomorfului („Lupul i?i schimbá párul, dar 
náravul ba“). Cu tóate acestea, „se crede cá lupul are trei peri de drac 
pe cap, de aceea e fioros" (GORC, 127). Arománii cred cá un fir de 
pár din coada lupului are puterea, dacá-l porti cu tiñe, sá-li atragá 
iubirea oricárei femei asupra cáreia ¡ti vei arunca privirea (PAPM, 
316). $i in descántece lupul este invocat, numai cá aici el e un 
„instrument“ cu valorizári pozitive sau negative, in functie de scopul 
urmárit de descántátor. 







Rolul májtü in etnoiatrie nu poate fi trecut cu vederea. Dupa 
Vulcánescu, má$tile reprezintá demoni ai bolilor, iar „mascarea“ - ca 
transfigurare cultualá prin intermediul má§tilor - are rol preventiv $i 
terapeutic (VUMP, 242). Masca-costum de lup este utilizatá in practi- 
cile medicinei magice pozitive ca sá intáreascá rezistenta fizicá la 
boalá, dar ea se intrebuinteazá $i in cadrul descántecelor cu par smuls 
din masca pentru „tratarea“ copiilor bolnavi de epilepsie. 

In urma celor expuse in acest capítol, lupul carpato-danubian i$i 
dezváluie pardal identitatea; lycamorf'ul se legidmeazá ca animal sa- 
cru al daco-gedlor 51 chiar ca genitor al poporului román. Atribútele 
sacrale se contopesc cu cele profane, aspect pus ciar in evidentá de 
calendarul lupului . unde celebrarea animalului totemic denota $i astázi 
practici págáne, de$i sárbátorile au fost plasate sub patronajul unor 
sfinji canonici. O incursiune in f'olclorul ceremonial ne va aduce ele¬ 
mente noi menite sá probeze legátura mentalitará dintre uman ji 


IV. Lupul in folclorul ceremonial 

Lupul nu putea sá lipseascá tocmai din poezia obiceiurilor existen- 
(iale. $i, pentru cá oricine trece prin diferite posturi ale existen[ei vede 
intr-o z¡ sacrul acolo unde inainte vázuse profanul (GENR, 14), apare 
ca fireascá inserarea lycamorfului in sfera umanului, de$i lupul real 
are o actiune predominant maleficá. Ghinoiu afirma cá lupuljaloneazá 
íntre leagán fi mormánt intreaga existenfá a oamenilor (...), /rafia cu 
lupul incepe inca din segmentul pre-existen/ial, cánd copiii care pláng 
in pántecele mamei inainte de a se nape se transforma in pricolici 
(fiara sálhaticá, mai ales lup) fi continua dupa moarte, in post-exis- 
tenlá, in turnea miticului, a$a cum reiese din cántecul zorilor cantal la 
casa mortului (GHIV, 84-85). 

Am arátat $i in altá parte cá f'rátia cu lupul alb denotá un pronuntat 
carácter initiatic; omul nu se lasá in voia zoomorfului decát dacá aces¬ 
ta din urmá il protejazá sau il initiazá. 

Putem vorbi de o evolutie cromaticá (de la negru spre alb) a feno- 
menului lycamorf in cadrul f'olclorului existenfial: dacá prima insertie 
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a lupului in universul existenjei umane e una maléfica - negra 
(semnele ce ,,demascá“ na$terea pricoliciului, a omului-lup), ín timpul 
vietii Iupul se manifestá dual, pozitiv $i negativ - alh fi negru (lupul 
In descántece $i blesteme), indeplinind in hócetele „dalbului de pri- 
beag“ rolul de cáláuzá a sufletului - alh. 

Imediat dupa na?tere, pot fi „citite“ semne prevestitoare care 
permit identificarea celor háráziji sá fie pricolici: dacá chifia pruncului 
este ro$ie (dovadá cá asupra lui planeazá umbra maléfica a lupului), 
moa$a o apucá repede, iesecu ea af'ará $i invoca lupul, cu scopul de a 
anula actiunea nefasta a puterilor ráului $i de a apara pruncul de in- 
truziunea demonicului (COMM, 144). „Discursul“ moa?ei are a$adai 
funcjie apotropaicá: Auziti, lume, cá s-a náscul un lup^pe pámánt! Nu 
e lup sá mánánce lumea, fi e lup sá munceascá fi sá aibá Infle de ea! 
(PAMM, 119). 

Tot in ansamblul datinilor legate de najtere, lupul apare, de data 
aceasfa, cu rol benefic: pentru copiii bolnavi sau amenintap cu 
moartea se practica un „nou botez", schimbándu-li-se numele. Vechiul 
nume se inciza pe o caramida care apoi se arunca intr-o apa curgá- 
toare, astfel cá noul botezat lúa viaja de la capát, cálátorind de acum 
incógnito pentru reprezentantii maleficului; prin re-denominatie se 
credeacá dracul il va pierde pe ccl ce $i-a schimbat identitatea $i cá in 
veci nu va mai da peste el (CANF, 410). Exista preferinja ca noul 
nume sá fie cel al unui animal sálbatic: Lupu, Ursuetc. 

Despre vechimea numelui Lupu §i a pandantului sáu slav Válcu 
vorbe$te Candrea in „Folklorul medical román compara!": numele 
Lupu il intálnim pentru prima oará ¡nlr-un hrisov al lui Vtad 
Cálugárul din anuí 1490, iar numele Válcu apare mai inlái inlr-un 
hrisov al lui Mircea-Vodá, din anuí 1389 (CANF, 411). Arhaicitatea 
acestor antroponime vine sá confirme credinta cá plasarea sub protec- 
toratul lupului are functie auguralá. 

„Botezul cercurilor" (n.n) este un soi de ..vánzare pe fereastrá". 
Ritualu! este indeplinit de trei feciori, numiti „strigátori“; acejtia sunt 
incin;i cu bráie ro$ii (culoare ce anuleazá deochiul) $¡ poartá la pálárie 
o unghie de lup, cu care traseazá trei cercuri in jurul casei, unul in 
interioru! celuilalt. Copilul este seos afará $¡ dat feciorilor care-i dau 
un nume $i apoi il consacrá, jucándu-1 in brate, in interiorul cercurilor. 






¡ntári; in Bucovina, spre a avea mai multa miere de la albine, este 
bine a le lasa sa ¡asá afará in ziua de Buna- Vestiré printr-un gátlan 
de lup, fi apoi ele devin foarte rele, ucid pe albinele vecinilor fi le 
fura mierea (GORC, 6). 

Acestea ar fi practicile de la najtere sau din ¡mediata ei apropiere 
ín care lupul i$i face simtitá prezenta. Urmátoarea etapa din ciclul 
existentei umane este copilária. Glosánd credintele despre anímale la 
románi - dupa un chestionar intocmit de N.W. Thomas Gorovei se 
opreste si asupra jocurilor de copii in care se imita comportamentul 
zoomorf: „de-a mama gaia“, „de-a iepurasul", ,,de-a lupul $i oile“ 
(GORC, 288). Spre deosebire de imitarea lycamorf'ului specificá 
confferiilor rázboinice, in cadrul folclorului ludic $i infantil, nu se 
preia decát rolul de „sperietoare“ (Fugiti, vine lupul!), avánd drept 
consecinte fuga $¡ ascunderea. 

Pentru cá intre na$tere $i moarte omul face diferite popasuri 
existentiale, se apeleazá adesea la elementul lupin. Folclorul románese 








apar $i o serie de instrumente rituale: fus, fir de matura, cutit de gásit, 
secerá etc. Celui bolnav i se promite máncarea lupului/$¡ puterea 
ursului/Sa mananci caí lupu/Si sa por ¡i ca ursu/^i rámase (calare)/ 
Curat. luminal, /Cum maica luí l-a lásal (TTMF, 109). 

Alta data este valorizat atributul de animal prádátor: in Slobozia, 
femeile cauta lup turbat, il descanta $i ti iau urletul ?i de acest urlet 
se sérvese ca sá ia sporul (mana) altuia. Aceasta se face, mai ales, 
in noaptea de Sfantul Gheorghe (GORC, 285). íntr-un descántec „de 
gálci“, cele nouá gálci sunt trimise la páscut unde apare un lup calare 
pe-o Iroacá / Luá gálcile/Mi le mostáfálci/$i le manca fi pleca... 
(TTMF, 199). 

In aceste exemple, dar $i ín áltele, descántecele inleractioneazá cu 
medicina populará, fapt pentru care rolul máftii animaliere e impor- 
tant. In Bucovina fi in Moldova, masca de lup e asociatá cu cea de urs 
íntr-un descántec de „desfacul“: M-am sculat/m-am gátit/m-am 
¡mpodobit,/ la (cutare) am pornil,/cánd pe cale, pe cñrare/m-am 
ínlálnil cu vrájmafú meijeu dufmanii mei,/cu pizmafú mei./De pá- 
mánt m-a tránlil/fi tare m-a feftelitJDin urmá m-a lual/fi in surpáturá 
de rapa m-a dat./tn cojide rac,/in piei de drac./in spate mi-a pus/piele 
de urs./in máini mi-a pus/mánufi de urs/tn cap píele de lup/in 
picioare papuci de urs. JApoi am vázul cá-s legal/ fi fermecat 
(VUMP, 242). 

Pe baza dublei relatii dintre lup $i drac (de asociere $i de invráj- 
bire) e pusá $i o alta practica magicá ce dezvoltá „efectul de bume- 
rang“: rául e imprecat sá se transforme in lup $i sá se intoarcá astfel 
impotriva celui care l-a trimis: Fáplurile, dalurile/Sá se faca lup 
turbal,/Sá se ducá din vad in vad/Pe capul cui o jacú! fi i-o da!/$i 
cutare sá rámáie cural, luminal. Ca agent al vindecárii, lupul este 
chemat sá inghitá rául (;i aici lupul interfereazá ca ursul): Nouá tupi, 
nouá unji./Ce máncafi?/ Af manca pulregai de fag/$i-i putregácios/ 
$i-a§ mánca coajá de stejar/$i-i tare./ Nu máncafi coajá de stejar/$i 
pulregai de fagJVeniti fi máncafi cel pierit/Din sfárcul nasului/Din 
obraz/Din gát... (COMM,156). 

Am ajuns astfel la punctul terminus al existentei umane terestre. Douá 
sunt temele fundaméntale raportate la moarte: 1) moartea ca o cálátorie 
a „dalbului de pribeag" pe tárámurile de dincolo (tema bocetelor fi a 
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cántecelor funerare románejti); 2) moartea ca o „nuntá cereascá" 
(tema „Miorite¡“). Nu ne vom ocupa aici decát de prima tema, in cea 
de-a doua lupul putánd fi luat in discutie doar ca presupus adversar al 
„oitei názdrávane". 

In poezia ceremonialurilor de trecere, moartea e cea care-i conferá 
lupului o functie strict pozitivá. „Cántecul mare“ il releva ca psiho- 
pomp, cáláuzind sufletul repausatului spre rai. Ca orice rit de trecere, 
moartea prcsupune trei stadii (dupa van Gennep): 

I. preliminar (separarea de lumea celor vii); 

II. liminar (de prag); 

III. postliminar (agregarea la lumea mortilor). 

Perioda de prag - cánd, practic, sufletul omului se aflá suspendat 
intre douá lumi - cuprinde, pe Iángá „alegerea drumului“ (dreapta, nu 
stánga) $i „intálnirea cu adjuvantii", cu animalele ajutátoare: lupul, 
vidra, calul etc. (Vom vedea cá $i eroul din basm se intálne§te cu 
tovarájii nazdrávani.) $¡-ti va mai iefi/Lupul inainte/ Ca sá le spái- 
mánle,/Sá nu le spáimántiJFrate bun sá-l prinzi/Cá lupul mai 
ftie/Seama codrilor/$i-a potecilor./$i el le va scoate/La drumul de 
plai,/La fecior de crai,/Sá le ducá-n rai,/C-acolo-i de trai;/ín dealul 
cu joculJC-acolo ¡i-e locul;/ln cámp cu bujorulJC-acolo ti-e dorul. 
(apud PRFL, 212) 

In capitolul dedicat semioticii lupului spuneam cá, spre deosebire 
de alte mitologii, in mitología románeascá lupul funerar e alb $i 
plasam functia psihopompá in sfera „initierii“. Lupul e cel ce §tie, 
„maestrul“, cel ce posedá o cunoajtere initiaticá, pe care o impárta¬ 
nte discipolilor sái incorporah. Poteca apare aici in simetrie cu vadul 
(apele Styxului), patronat - in cántecul funerar románese - de vidrá. 

Intr-un bocet din Mehedinti, rolul de animal-cáláuzá revine calului: 
(...) in bálálura la/A tábárát/un cal mohorát./negru fi urál/cu coama 
cánilá/cu cinga cemita./Sá iei seama bine,/el tan' o pleca/pe cine-o 
lúa./Pe tiñe te ia/$i te va duce/La cámpu cu jocjc-acolo mai sunt/lo- 
curí aráláloare,/Jlori sámánátoare,/flori de busuioc,/cu dor fi cu J'oc 
(apudM UMR, 192). 

Relatia cabalino-lupiná este una deosebit de interesantá in planul 
credintelor $i datinilorpoporului román. Pe de o parte, goana continua 
urmárit-urmáritor (succesiunea anotimpurdor: vara - patronatá de cal, 
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(v. COMI, 43), acest „leu“ al pádurilor nc 
la titlul de rázboinic era initiat prín inai n 




Ne-am oprit asupra celor douá exemple pentru a tntári credinta 
conform cáreia lupul redevine om numai dacá mánáncá páine aruncatá 
de mana unui om sau dacá primeóte o loviturá care TI face sá sánge- 

„Mirele $i lupul" este povestea flácáului care urma sá se insoare, 
numai cá Tntálnirea cu lupul e aproape sá-i dea peste cap planurile. La 
rugámintile tánárului, lupul nu TI mánáncá pe loe, ci TI „amáná“ páná 
la masa nuntii; tlácául credea astfel cá-l va pácáli pe lup, scontánd pe 
sprijinul comesemlor. ín toiul petrecerii, lupul se Infátijeazá la „Intál- 
nire" ?i cum nimeni nu-i sare Tn ajutor mirelui, cele douá jemne (páini) 
de pe masá i$i deapáná povestea lor - de la arat páná la seceral, fáiná 
$i coacere: pufin am crápat noi, crapá fi tu! (VORD,J41). Páinea se 
Tncarcá aici de un bogat simbolism apotropaic. 

ln alte pove$li, lupul iji astámpárá cu adevárat foamea ontologicá, 
cu atát mai mult cu cát devorarea se constituie Tn restabilire a echili- 
brului natural. In „Pupu lupilor", stápánul Imparte zoomorfelor cate un 
pup (páine micá) care sá le astámpere foamea. Un vánátor aflat Tn 
apropiere reu$e$te sá sustragá un pup, stápánul punándu-1 pe lupul 
Tnfometat sá-1 mánánce pe „hot“ (IONC, 196). Aceeaji soartá o au $i 
„curio$ii“ care se ascund In copacii de la „urlátoarea lupilor" pentru a 
vedea cum Sf antul Petru le ránduiejte hrana (v. PAPM, 317). Alteori, 
de$¡ Dumnezeu i-a ránduit sá mánánce „o lighioaná de o oca $i jumá- 
tate", lupul a máncat iapa $i cárlana ;i a fost blestemat sá nu mai fie 
sátul páná nu va mánca pámánt seos de cártitá din mu$uroaie (BARE, 
234). 

Mult mai intens se manifestá atribútele lupe$ti pe tárámul basmu- 
lui, asta $i datoritá faptului cá basmele reprezintá o exteriorizare mito¬ 
lógica a unor ceremonii cultúrale, a urtor liturghii precrepine (LOV1, 
9), ceea ce denota functiiletolemice ale lupului. 

ínainte de a Tncepe cálátoria propriu-zisá Tn lumea basmului vom ft 
luat deja contad cu elementul lycamorf - formúlele initiale ne „coboa- 
rá“ Tntr-un trecut „atemporal": cánd se luau lupii de gal cu miorii fi se 
sárutau mfrátindu-se. Dacá in basmul despre anímale lupul are dimen- 
siunea agresorului pácálit, in basmul fantastic lupul este cánd adversar 
al eroului, cánd auxiliar al lui. Ne vom folosi ¡n redactarea materia- 
lului nostru Tn special de „Mica enciclopedie a povejlilor románejti" a 
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lui Badea (BARE, 234-238), ca $i de lucrarea lui §áineanu, „Basmele 
romane..." (SAIB). 

Lupul pácálit din basme trebuie privit ca edulcorare a spaimei 
provócate de lupul real; dacá alte animale reujesc sá-l „invingá“, cu 
atát mai mult omul Ti va ínlántui ferocitatea „$i-l va face mielu§el“. 


Lupul aparedeseori in továrá$ia vulpii, fiind mereu pácálit.de aceasta. 







Cumnatul sáu, Vulturul, il invie pe viteaz cu apa vie, dupa care 
scenariul se repetá cu Uliul ?¡ cu Lupul. Acesta din unuá il invatá sá 
slujeascá un an la Váj-Baba din fundul iadului ca sá cápete un cal náz- 
drávan ca al lui Pogan. Baba il pune sá pázeascá ¡apa timp de trei zile, 
dar ¡apa fuge; va fi readusá cu ajutorul cumnatilor. l?i alege apoi un 
cal jigárit, hránit cu jar, i$i recupereazá aleasa din máinile lui Pogan, 
pe care calul sáu il slartecá in mi i de bucáti. 

Intr-o alta variantá, lupul se aratá recunoscátor celui care 1-a crutat. 
Voinicul plecat sá pázeascá trei nopti iapa babei Relea, gaseóte in 
drum un lup „stricat la un picior", pe care il vindecá. A doua noapte, 
lupul ¡$i aduce haita $i „háituiesc“ iapa din munti páná o prinde 
voinicul. Tot din ciclul lupul-recunoscátor face parte ?i basmul „Petru 
Firicel" (colectia Scott). Aflat la vánátoare, báiatul crutá o vulpe, un 
lup $i un urs, primind cate un pui de la flecare. Ajuns la curlea unui 
impárat a cárui fatá urina sá fie máncatá de un balaur, o salveazá táind 
cele 12 cápete ale monstrului. Eroul adoanne, timp in care un tigan ii 
taie capul $i se infati$eazá la impárat ca biruitor al balaurului (falsul 
erou - dupá tipología lui Propp). Cei trei pui il readuc la viatá pe 
Petru, care dovedejte impáratului cá el este cei care a supus monstrul 
51 i-a salva! fiica. Urmeazá recompensa/pedeapsa, viteazul cásátorin- 
du-se cu fata impáratului, iar (iganul ftind omorát. 

Alta data, fata cea hamicá a mo$neagului, lásatá singurá la moará, 
il spalá $i-l piaptáná pe „lupul táválit $i plin de glod“. A doua zi, lupul 
trage cáruta incárcatá cu bogajii, impreuná cu iepurele, vulpea $i ursul. 

Lupul-vráiitor se insereazá, de asemenea, in lumea basmului romá¬ 
nese. Nu vom cita aici decát basmul „Zána apelor cea de aur“. E vorba 
despre un impárat care avea trei feciori, dar $i o mare supárare: cineva 
ii fura merele fará ca impáratul sá apuce sá le cunoascá gustul. Cei 
mic primeóte o mártoagá pe care o dá drept hraná lupului infometat, 
nimeni altcineva decát un mare vrájitor. Acesta ii spune voinicului cá 
furul merelor e o pasare de aur din pádurile impáratului invecinat. 
Cánd era aproape sá puna mána pe pasáre este prins, ftind ulterior 
iertat cu condijia de a aduce calul de aur al celuilalt impárat. §i aici 
este prins ?i fagáduie$te cá o va aduce pe zána apelor. Lupul se 
transformá in luntre $i máruntaiele sale in márfuri minunate cu care 
feciorul de impárat o ademene$te pe zána márii. Impáratul cu calul de 



aur $i cel cu pasárea de aur se pleacá norocului printului, apoi voinicul 
se intoarce cu ¡ntreita pradá la palatul tatálui sau. Aici, insá, fratii 
¡nvidioji ¡I omoará, dar lupul ¡I readuce la viatá, viclenii fiind spánzu- 

Un ultim aspect lycamorf relevat de basm ar fi cel al probei cura- 
jului ( lupul - piatrá de incercare ). Impáratii din basme iau chip de tupi 
cánd vor sá cerce istefimea fi indrázneala fiilor p /iicelor lor, atunci 
cándpleacá la rázboi (CIAS, 335). Am arátat cá lupoaica - simboli- 
zánd íncamarea dorintei sexuale - constituie un obslacol ín calea pele- 
rinului musulmán. Lupescul se insinueazá in uman ca sá-l probeze ;i 
initieze. 

Paremiologia románeascá - $i nu numai - conjine dese referiri la 
elementul lycamorf. ín acest domeniu o importantá contribuye au avut 
vomicul lordache Golescu - „Scrieri álese" (GOLS) $i Iuliu Zanne - 
„Proverbele románilor" (ZANP), chiar dacá al doilea considera cá 
multe dintre proverbele adúnate de Golescu sunt traduceri mai ales din 
limba francezá. Datá fiind multitudinea lor, dar ;i repetabilitatea se- 
manticá prin varierea formei, nu ne vom opri decát la cáteva, ínsotin- 
du-le de explicatiile culegátorilor lor: 

Vorbepi de lup fi lupul la u$á sau De lup cánd se gráiepe, coada i 
se ivepe (aparitia intempestiva a celui pomenit); 

Lupul ífi schimbá párul, dar náravul ba (cei rái din fire i$i pás- 
treazá náravurile); 

Unde se sparge pielea de lup, cárpepe-o cu piele de vulpe (unde 
puterea nu-ti ajunge folose§te-te de viclenii); 

Urma lupului de urma cáinelui pufin se deosebeíjte (nu e u$or sá-i 
deosebejti pe cei buni de cei rái); 

Cine se bagá intre lupi, Irebuie sá urle (datinile oamenilor in 
mijlocul cárora tráim trebuie respectate); 

y ai de oaie intre lupi! (e ráu de cei buni care intrá pe máinile celor 
cumplió); 

Lupul nu se saturó cu o mica imbucáturá (lacomii nu se multumesc 
cu putin); 

Lupul cánd ímbatránefte fi foarecii incalecá.pe el (de omul cázut 
din puterea lui ;i cel mai mic ¡;i bate joc); 


61 




Nici oaia cu doi miei, nici lupul jlámánd (se zice pentru lacomii 
care vor sá ia tocmai de la cei sáraci); 

La gura ca un miel, la inimá lup inireg (fátárnicia); 

Ce inirá in gura lupului anevoie iese (greu iti prime$ti indárát 
lucrul cu care 1-ai imprumutat pe unul mai mare); 

Foamea íl scoate pe lup afará din pñdure (nevoia íl duce pe om la 
netrebnicii); 

Intre lup fi miel credinfa nu se pázcate (adicá intre cumplit $i 
blánd); 

A se sfadi pe pielea lupului din pádure (a se certa pentru un lucru 
care nu stá ín mana noastrá); 

A se arunca in gura lupului (a se expune la o primejdie sigurá); 

A liria lupii in casa cuiva ( a fi injelat de nevastá); 

A avea foamea lupului (a fl lihnit de foame); 

A se stránge ca lupii la hoit (setojii de cá$tig, de mo$teniri) 
j.a.m.d. 

Sá mentionám aici ?i douá formule temporale: De cánd lupul era 
cátel fi se juca de-a baba-oarba cu mielufeii (adicá de demull), cu 
varianta lapidará De cánd lupul cátel $i Cánd lupii cu mieii impreuná 
vor pafle fi leul cu boul impreuná vor manca (adicá niciodalá). 

Lupul apare $i ín anecdote, fabule $i snoave: trecerea caprei, a 
verzei §i a lupului de pe un mal pe celálalt; lupul mánáncá boul de la 
carul lui Pácalá fiind apoi injugat ín locul boului aláturi de urs („Ho, 
Lupilá, hait, Ursilá...“); Pácalá prinde lupul care i-a máncat oaia, íl 
várá intr-un sac §i-l duce unui gospodar, pretinzánd cá ar avea un ber- 
bec cu láná de aur $i cere multi bani „ca sá-1 lase sá-i márleascá oile“; 
báiatul ascuns in butoi prinde coada unui lup, fiind tras de acesta páná 
sar doagele etc. Ín ceea ce prívente ghicitoarea, frecventa lupului este 
destul de redusá, atát in secventa íncifrárii, cát $i in cea a referentului- 
ráspuns: íntr-o vale-adáncá/Zace un mof de bráncá (TTMF, 378). 

Prin urmare, elementul lycamorf acoperá aproape tot spectrul fol- 
clorului non-ceremonial. Ajutor názdrávan, dar §i adversar al eroului 
solar in basme, vrájitor, zmeu $i diavol, cu cap de fier $i frunte de 
aramá, lupul este un cameleon cu reminiscente totemice. 





VI. In coadá de... lup 


CS lupul a dep3$it de mult tarámul silvestru pentru a se insera in 
cultura e mai presus de orice indoialS. Cum a facul-o §i care au fost 
consecintele acestei „imixtiuni“ in sfera umanului, am incercat sá 
arátám in paginile acestui studiu. Ne-am ocupat predilect de prolife- 
rarea fenomenului lycamorf la nivelul culturii minore. 

S-a spus despre mit cá este o cciularea a limpului pierdut (Claude 
Lévi-Strauss); dar literatura - construct al culturii majare - nu presu- 
pune adesea o recuperare a mitului? Aitmatov, in „0 z¡ mai lungá 
decát veacul", Paussanis, in „C313lorie in Grecia", $¡ altii nu trateazS 
oare din perspectivS arhetipalS lupul? In literatura románS, lupii lui 
Vasile Voiculescu sau Gib. MihSescu nu sunt doar simple instrumente 
teriomorfe; lupul cu gát de Ieb3d3 al lui Nichita StSnescu genereazS 
interpretSri varíate, aparent contradictorii. 

Despre lup ;i dimensiunca sa simbolicS in cámpul Iiteraturii s-ar 
putea serie lucrSri autonome, demers care n-ar face altceva decát s3 
confirme complexitatea fenomenului; proiectiile sunt atát de vaste 
incát orice pretende de tratare exhaustiv3 trebuie eliminatS a priori. 
RSmane deschisS ins3 calea unci abordSri „interpretative“ a zoomor- 
fului, raportarea continu3 $i directa la mit fiind o conditie obligatorie 
(in caz contrar se risc3 re-crearea Iiteraturii, $i nu interpretarea ei). 

Ne-am propus aici o schematizare a materialului prezentat. Plecánd 
de la lupul-lotem am umiSrit valorizSrile pozitive, respectiv pe cele 
negative. Am conturat pe aceste coordonateperechea mitologic3 lupul 
alb - lupul negru . relatia antinomicS fiind dominantS, dar nu absolutS. 

ín capitolul dedical constelatiilor simbolice dezvoltate de zoomorf 

podar , lupul initiator - ca atribute ale lupului alb, dar ?i de lupul 
martian . lupul-cerber í ltipul chtonian) . lupul devorator . omul-lup 
(lycantropuí) - ca fatete ale lupului negru. 

Ni s-a pSrut interesanl3 simbolistica lupului-gorgoná in contextul 
confreriilor razboinice dace, simbolisticS manifestatS, de asemenea, 
ambivalent: imagine terifiant3 pentru adversari, íunctie stimulatoare §i 
apotropaicS pentru „posesor¡¡“ de drept ai stindardului. 
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Calendarul lupului inglobeazá $i el ambele valorizan, cea maléfica 
fiind reprezentalá de Gádinetul sau Filipul $chiop (aici intrá $i lupul 
tabuistic ). de ordinul beneficului tinánd „domesticirea“ lupului prin 
plasarca sub patronajul unui sfánt canonic. 

In cadrul folclorului ceremonial dihotomia se pástreazá, pe de o 
parte, prin lupul-casandra (semne ce prevestesc najterea unui prico- 
lici), iar, de cealaltá parte, prin lupul psihopomp . cáláuzá $i tovará? 
Intr-o lume necunoscutá. 

In slar$it, o alta opozijie de sorginte ..cromatica" (alb vs. negru) se 
releva ín contextul basmului románese, unde lupul este cánd adversar 
al eroului . cánd actionánd sinergic cu el in ipostaza de aiutor názdrá- 
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1STORICITATE $1 POETICITATE ¡N LEGENDA 
I. Prolog 


A discuta vreuna din calegoriiie folclorului literar in afara contex- 
tului cultural/siluational care le genereazá/circumscrie echivaleazá cu 
plasarea cercetátorului íntr-un punct mort in ceea ce privejte inter- 
pretarea obiectivá a fenomenului; ar fi o rátácire zadamicá intr-un 
labirint, fará a avea la indemáná firul cáláuzitor al Ariadnei. Numai in 
context opera folcloricá se vadeóte ca elimon spiritual (Leo Spitzer) 
$i numai in acest sistem pot fi decriptate mecanismele functiortale fi 
ficfionale (Gh. Vrabie) din structura de adáncime a textului. Pe ace- 
lea;i coordonate se plaseazá ;i Mihai Coman cánd afinná cá semnifi- 
cafia ;i funcponahtatea unei manifestári literare f'olclorice sunt date de 
douá categorii de factori: pmradigmalici (f'ondul cultural arhaic, tradi- 
(ia) 5Í sintagmatici (perfonnarea propriu-zisá, tráirea textului ca expe- 
rien(á artisticá). 

Luánd drept reper tripticul adevár-bine-frumos ca factor structurant 
al tradi(iei vom aborda legenda, mai intái printr-un scurt excurs dia- 

















unor „legi“ inteme de f'unclionare a categoriei respective: dualismul 
apolinic - dionisiac, tabuul lingvislic, metamorf'oza (vom reveni 
asupra acestor principii f'unctionale in capitolul urmátor). 


• Structural , legenda este destul de simplá. Avánd fe! expoziliv, ea 
linde la expunerea nuda a faplului. cuvanlul fimd ales anume m 5 rni- 
meascá miezul acesluia (Ov. BSrlea, op. cit p. 56). ín general, na- 
ratiunea poate fi segméntala in trei: a) prologul - oferá coordonatele 


spa(io-temporale in care se desia$oará actiunea; b) fábula - intám- 
plarea extraordinará, blestemul sau binecuvántarea, metamorf'oza; 
c) epilogul - confine explicatii de natura moralá sau utilitará (acest 




























operei eminesciene propune o clasificare mult prea schematicá, iar 
editia Muráraju dá textele unul dupa altul, in ordine cronológica, 
neclasificate pe genuri ?i specii, Perpessicius pleacá ín clasificarea sa 
de la taxonomía propusá de colectia de Doine fi slrigáturi din Ardeal 
din 1885, Jamik-Bárseanu. 

O trecere ¡n revista a compartimentárii realízate de Perpessicius 
credem cá nu e lipsitá de importantá. Astfel, ín capitolul destinat poe- 
melor origináis de insoiratie folclórica regásim Cálin Nebunul, Fata-n 
gradina de aur. Mirón fi frumoasa jará corp, Povestea Dochiei fi 
ursitorile, Ursitorile, Mufatin fi codrul, Dragof-Vodá cel Bótrán, 
Peste codri sta cetatea, jntre nouri fi-ntre mare, Dragoste adeváratá, 
Má-ntrebai, dragó, -ntr-o zi, Alei mica, alei dragó, Lumineze stelele, 
Codrule, María Ta, Doiná, doiná, greu imi cazi, Doinó (Ce stá vántul 
só tot bata), Mándro, mándro, O inimá ce suspinó, Mii de siete...dulce 

Lirica populará cuprinde: A. Doine de dragoste (1-38); B. Umbrele 
dragostei (39-44); C. Dragoste pozna$á (45-68); D. Doine de dor 
(69-106); E. Doine de instráinare (107-115); F. Familiale. Cásátorie 
(116-136); G. Irmoase (137-158); H. Blesteme (159-170); I. Bocete 
(171-173); J. Cátame. Armatá (174-204); K. Haiducejti. De voinicie 
(205-216); L. Sociale (217-218); M. Ciobánie. Codru (219-231); 
N. Simboluri. Magie (232-238); O. Bachice (239-251); P. Strigáturi 
(252-328); R. Jocuri de copii. Mnemotehnice (329-338); S. Pseudo- 
balade (339-345). 

La rubrica balade regásim: Basmul lui Arghir, Filó Cátánu[á, 
Doncilá, Serdariu, iar pentru dramatice: Uratu, Pluguforul, Colind, 
Orafie de nuntá, Predicaba ¡iganilor. Nici basmele ín prozá nu sunt 
numeroase: Fót-Frumos din lacrimó, Cálin-Nebunul, Frumoasa lumii. 
Borla vántului, Finul lui Dumnezeu, Vasile-finut lui Dumnezeu. Cele 
202 proverbe $i 194 de zicale, locutiuni $i cimilituri alcátuiesc un 
capítol distinct in lucrarea mentionatá („Proverbe. Asemánári. Cimi¬ 
lituri"); la fel stau lucrurile $i in ceea ce prive§te cántecele de lume 
(irmoase). Din anexe un loe aparte il ocupa prefata scrisá de Eminescu 
la lucrarea lui E. Baican, Literatura populará sau palavre fi anecdote 
(1882). 
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Enea Hodo$, 1. Pitij, Alessiu (Ai 
N. Mateescu (Muntenia), Th. T. 
fiind acópente ajadar tóate provin 
ín lucrarea Folcloristica ron 











G. Cálinescu: Cea mai nafionalá laturá a univ 
este Jara indoialá folclorul (G. Cálinescu, 1973, 






III. Reíntálnirea cu mitul 


Raportarea creajiei eminesciene la componenta miticá ?¡ la instru- 
mentul de conservare a acesteia, simbolul, se Inscrie pe linia interpre¬ 
tativa deschisá de G. Cálinescn, potrivit cáreia poetul tindea sá creeze 
un univers in semicerc avánd ca orizonturi na§terea $i moartea lumii, 
intre care se intinde arcul istoriei universale. $i, de$i simbolul, imagi- 
nea arhetipalá, mitul (in de patrimoniul cultural universal, el a $tiut sá 
autohtonizeze aceste elemnte, sá le adapteze contextului, ba chiar 
sá reconstituie o mitologie dacicá, astf'el incát nu putini sunt cei care 
vorbesc de „dacismul“ lui Eminescu. 

Nostalgia poetului dupá lumea ce gándea in basme fi vorbea in 
poezii relevá un mental structurat mitic, dar ?¡ o reiterare a mitului 
várstei de aur a umanitápi; de altf'el, interesul pentru primordial, pen- 
tru origini constituie o temá romanticá predilecta. Valorizánd istoria, 
Eminescu dezvoltá un joc dialectic al genezei $i devenirii . mitul 
func|ionánd in cele din urmá ca un adjuvant al istoriei , fenomen care 
se va repeta mai tárziu $i la Sadoveanu (v. Dumitrescu-Bu;ulenga, 
1973, p. 207). 

Motivul visului ca modalitate poeticá a fantasticului poate fi plasat 
la grani(a dintre mitologie ?i romantism. §i cum de la componenta oni- 
ricá la basm nu e decát un pas, culegerea $i valorificarea/versificarea 
acestor produse folclorice de cátie Eminescu ni se ¡nfa|i$eazá aproape 
ca o pomire fundará, basmul fi metafizica imaginarului fiind inchipu- 
ite ca mitologie moderna: Basmul a fost pentru romantici adevárata 
regula a poeziei pentru ca, ín füozofia !or, metafizica imaginarului 
era o mitologie moderna, cu sensuri poetice, dupá argumentarea lui 
Schelling cá adevárata várstá a poeziei a fost mitología, fi deci e 
necesará crearea unei noi mitologii (E. Todoran, 1972, p. 109). 

Se $tie cá Eminescu a stáruit asupra mitologiei indice, grecejti, 
germanice, dar s-a arátat interesal ?i de mitología persaná, iudaicá, 
biblicá $¡ cabalisticá sau cre$tiná. De$¡ remanente mitice pot fi identi¬ 
fícate in foarte multe crea|ii eminesciene, ne vom opri in capitolul de 
fa)á doar la cele mai amprentate de aceastá formá a mentalului 
popular. Avem in vedere aici, in primul ránd, poemele Memento 
moril, Luceafirul, Scrisoarea I. dar $i Povestea Dochiei fi Ursitorile, 



























va dobándi un mo$tenitor prin contactul cu supranaturalul: Sculalá din 
patul ei, ea se aruncá pe treptele de piatrá a unei bolle in zid, ¡n care 
veghea, deasupra unei cándele fumegánde, icoana ímbrácalá in argint 
a Maicei durerilor. ¡nduplecalá de rugáciunile impárátesei ingenun- 
cheale, pleoapele icoanei reci se umezirá f o lacrima curse din ochiul 
ce! negru a! mamei lui Dumnezeu. ¡mpáráteasa se ridicá ¡n tóala 

in adáncul sujlelului sáu. Din momentu! acela ea purcese ingreunatá. 
Geneza va amprenta $i denominada eroului, a§a cum se intámplá 
adesea ín straturile populare. Evolutia lui este aceea;i cu a oricárui 
erou de basm: Fát-Frumos din lacrima cre$tea intr-o luna cát altii 


Dacá am urmári functiile personajului a$a cum sunt ele definite de 
Propp in Morfología basmului, am observa cá plecarea de acasá nu e 
ciar motivatá de vreo prejudiciere; eroul pleacá intr-o cálátorie 










$i, deja, decalajul calitativ dintre fratii cei mari 
in avantaj de partea acestuia din urmá. Pázirea 












Ion Creangá, constituiau probabil contextul de perfonnare $i al altor 
texte folclorice. 

O investigare ulterioará a liricii eminesciene pe care o avem In ve- 
dere s-ar putea concentra in jurul identificárii procedeelor de intertex- 
tualitate . atát la nivelul dif'eritelor variante de lucru din laboratorul sáu 
poetic, cát mai ales pe axa oral-scriptural. 
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LEGENDÁ/LEGENDAR/LEGENDARIZARE 


I mentía etiologicá de tip legendar reprezinlá o modalitate de ordo- 
nare, de stápánire §¡ de semníficare a rcalului printr-un soi de decupaj 
cultural, funcponánd dupa modelul operapilor logice $i sintactice 
specifice discursului epic. Apropierea §i aproprierea, ..imblánzirea" 51 
luarea in posesie a lumii s-au produs atunci, pe vremea aceea, odini- 
oará, cándva, Tntr-un trecut nedefinit sau vag definit, oricum constitu- 
ind repere lemporale pertinente pentru o gandiré de tip arhaic. Lumea 
prezentá, concreta nu e altceva decát o proiecjie a lumii absente 
Explicaba legendará activeazá vectorul retrospectiv, aotm este general 
de atunci. 

In „Poetica legendei", Silviu Angelescu interpreta construcpa épica 
de tip legenda drept consecinfa a relafiei intre douá cámpuri de tensi 
une inegale ca putere: un prezent al povestirii (...) }i un trecut al evc- 
mmentului (...). Conectarea luí acum la atunci . norma poética o 
legendei, acuzá o insujicienfá a prezentului povestirii. resimfit ca 
inapt sá semniftce prin el insumí. Prin deschiderea unei relafii sprc 
trecutul legendar, in teritoriul cáruia, Jará excepfie, este imaginatá 
geneza tuturor formelor realului, acesta capata semnificape (In vol. 
„Legende populare románe$t¡“, Bucurejti, Editura Albatros, 1983, 
p. 250) 

Plecánd de la specializarea unor termeni operaponali din clasa 
legendei, se pot identifica reperele unei gramatici: I) subiectul 
legenda (= produs al mentalului popular care vehiculeazá o explicatic 
pe marginea unui aspcct particular al realitá(ii sau care stabile;te o 
relape de tip cauzá-efect Intre un gest ..primordial" $i consecintelc 
sale); 2) predicalul - legendarizarea (= proces de ..mediatizare" in 
spapu $i timp, care preia componenta ..istoricá", evenimenpalá §i o 
suplimenteazá cu ingrediente ficponale); 3) atributul - legendaml 
(= categorie ..estética" din seria fantastic, fabulos, straniu); 4) conv 
plementul - circumstan¡a (semnificatia legendei e alimentatá de con 




















C) Mitropolitul aprobá sch 
Se retrage intr-o pederá, c 
transformatá de alt schimnic 










Debutul efectiv al muncilor de primávará se facea prin Pomirc a 
plugului sau SSmbra plugului . ín ziua celor 40 de mucenici (9 martie) 
Probabil focurile de mucenici care amintesc sacrificiul lor vin de mai 
:ra incineral simbolic spiritul iemii $i rená?tea spiritul 





(6 ianuarie), Mucenici (9 martie), Alexii (17 martie), Buna-Vestire 
(25 martie), Sfántul Dumitru (26 octombrie). 

Prin obiceiul Lázárelului vom face trecerea spre al doilea ciclu 
vegetajional. Ov. Bárlea vede in Lázárel o intruchipare folclórica a 
eroului vegetational, inrudit cu Caloianul. Atát cá funcfia luí prop¡(i- 

vegeta/ie abundentá in urma morfii violente (Ov. Bárlea, p. 403). In 
jude(ul Teleorman e atestatá Lázárita - un grup alcátuit din 3-4 fetite 
i?i confecjioneazá cununi din flori de cámp $i umblá cu ele pe cap pe 





principiul magiei homeopatice: ¡ndemnul hálei-fa ! adresal cálujarilor 
de a sari cát mai inalt vizeazá o evolupe asemánátoare a vegetalului. 
¡ngroparea cálu$ului are tn vedere moartea prin violenta a má$tii 
antropomorfa substituind cálu$ul (mutul sau steagul cálu$ului). Reti- 
nem faptul cá, uneori, aceastá masca e depusá pe apa (Ghinoiu, p. 94). 
Cálu?ul poate fi interpretat ca un gest de rámas-bun al cetei de feciori, 
functiile vegetale fiind preluate de aici inainte de ceata de fete, respon¬ 
sable cu recolta. 

Drágaica (Sánzieneje) cunoa$te únele ocurente ceremoniale sub 
forma dubletului: Drágaica este cráiasa grupului de fete, Dragan - 
mírele Drágaicei. ¡mbrácatá ¡n alb, adeváratá mireasá a gráului, Drá¬ 
gaica, insojitá de suratele sale, merge la marginea lanurilor, purtánd la 
bráu sau la gát cheile de la hambarele din sat. Ca $i in jocul de cálu$, 
indemnul de a sári cát mai sus reprezintá un gest cu semnificatie 
vegeta|ionalá. 

Sunt uzitate in acest ceremonial douá instrumente „magice“: 
cununa $i fáclia. Cununa de Sánziene e purtatá pe cap de o fecioará in 
timpul dansului, la terminarea ceremonialului cununa fiind agátatá 
la fereastrá sau in stálpii porjilor, cu rost apotropaic - apárá de apá $i 
de foc (inundapi, fulgere, furtuni). Fácliile de Sánziene erau aprinse de 
flácáii din Maramure? $i Bistrita-Násáud, care se adunau in formá 
de cerc pe un deai. De aici coborau cu tortele aprinse in sat, incon- 
juránd grádinile $¡ implántánd fácliile in mijlocul holdelor sau al 
livezilor (v. Ghinoiu, p. 71). 

Sárbátoarea terminárii seceri$ului e marcatá, ca practicá $¡ obiect 
ceremonial, de Cununá. Peaná sau Buzdugan . obiceiul numindu-se $i 
nunta gráului. Legarea ultimelor spice sub formá rotundá activeazá 
fasciculul solar al simbolului $i implicit pe acela al focului, dupá cum 
„indica(ia“ ritualá de a stropi cununa aduce in prim-plan conotatiile 
pozitive ale apei, legátura dintre fertilitate §i fecunditate - aici in for¬ 
má premaritalá - fiind evidentá: Frunza verde de aluná/Hai cu apa la 
cumná./Cununa traba udatá,/Fata traba maritata. Ion Ionicá inter- 
preteazá apa din ritualul agrar al Cununii ca apá vie, menitá sá asigure 
continuitatea viepi gemului agrar care a fost sfáfiat fi rupt de baza 
viefii sale. („DeaIu Mohului“). 
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la nivelul mentalului popular (structurat simbolic) generánd o serie de 
practici ceremoniale - cu sau fará suport verbal - prin care se deschidc 


circuitul „comunicational“ intre terestru, subpámántean $i uranian. 
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Nu ne propunem in materialul de lata sá ráspundem ii 
intrebárii: Ce au fost strámojii no$tri mai intái - pástori sau 
tori? Vom lasa chestiunile aporetice In seama celor pregatiti sá 
firul in patru. Demersul nostru urmáre$te diacronic fenomenul 
?i propagarea sa in categoriile folclorului ceremonial $i literar. 

Raportat la aspectul temporal al transhumantei vom \ 
calendarul mioritic $i de complexul de practici apotropaice 
lactice ce decurge de aici. Un scurt excurs mitologic va cául 
intre expedida argonauticá $i oribasia pástorilor carpato-danul 
O data ie§iti din labirintul de simboluri, vom ancora in lini< 
stáne de la poalele Fágára$ului, unde - ne patjte gandul - sá 
perim pátaniile baciului Ciobánelea Gheorghe, zis Gicá H< 
Corbi, judetul Arge$. 




iati, un fir al Ariadnei. 

Dacá ín ceea ce prívente spatiul pastoral ?i cel agricol pi 
t o complementaritate ¡n hotarul ob$te¡ sáte?ti, nu la 







unsá ín prealabil cu miere. Dincolo de sacrificiul oii negre, derruí de 
semnalat este $i faptul cá pástoritul $i apicultura au puñete de conver¬ 
gerá (?i cu stupina se pleacá in pastoraje). Sá mai amintim cá pe 
tármurile ráului Fasis ardea focul viu al argonauplor, iar cántecul luí 
Orfeu fácea ca delj'inii sá se fina dupa Argo asemenea unei turme 
ce-fi urmeazápas cu pas stápánul (Kun, p. 259). 

Paralelismele de mai sus sunt suficiente pentru a proba existente 
unui patlern pastoral (ca structurá mentalitará $i culturalá), cu impli- 
catii múltiple In interpretarea originii $i transmiterii lui. 

ín ceea ce prive$te dispersia fenomenului pastoral tn folclorul 
literar románese, ne vom ocupa in cele ce urmeazá de povestirea me- 
morialistlcá. O succintá fundamentare teoreticá (v. Mrflai-Alexandru 
Canciovici, Direcfii de cercetare a prozei , R.E.F., 1994, nr. 1-2) ne va 









COMPORTAMENTE R1TUALE SUB 1NCIDENJA 
CODULUI PENAL: FOCUL DE MÁROAGÁ' 


O data cu trecerea pragului dintre milenii a devenit din ce ín ce mai 
evidentá restructurarea epistemei socio-culturale. Párem izolaji intr-un 
spatiutimp liminal; vrem sá táiem cordonul ombilical ce ne leagá 
de trecut, dar ne temem inca de táválugul globalizárii. Intre Vechea 
Europa $i Noua Europa, propensiunea noastrá comoditará alege 
„etema $i fascinanta Románie“. Acestui proces de transíale i se supun 
?i „produsele“ culturii populare, párji componente ale unui sistem 
deschis, non-imuabil. Termeni precum refunctioYiahzare, desincretiza- 
re sunt curent uzitaji in abordárile etnologice contemporane. Opinám 
cá acest cámp de forje se manifestá pregnant in stratul de supraf'ajá al 
fenomenelor, stratul de adáncime conservánd inca semele fundamén¬ 
tale ale tradijiei. 

Pentru a urmári mutajiile produse in diacronie, ne vom opri la di- 
mensiunea agrará. Sistemul complex al practicilor agrare traditionale e 
guvemat de un orizont mentalitar central pe douá elemente, aparent 
antinomice, dar in esenjá complementare: apa $i focul. Activarea 
fasciculelor simbolice - acvatice $i/sau ignice - nu vizeazá exclusiv 
asigurarea condijiilor climatice optime pentru recolta (Paparuda, 
Caloianul, Mumifa ploii fi tátija soarelui, focurile de Mucenici, de 
Lásata Secului sau de Sámedru etc., care funcjioneazá pe baza princi- 






Ion Ghinoiu identi 
a) puriíicatoare (curátii 
(preinlámpinarea nepla 
pe timpul verii); c) ferl 
rie (pronosticuri metec 
tlácárile, se ¡mprá;tia 
(17 martie), slab repr 




mor(ilor $i Joimiri|a pedepsitoare) - este „strigatá“ tn noapte, cee¡ 
asigurá anonimatul, deci protecpa performerilor, nu atát pentru a 
mediatiza faptele neconforme cu etica satului (oricum cunoscute de 
sideri), ci pentru a-i „reaminti“ vina ;i a o face sá se indrepte. E 
soi de spovedanie colectiva, menitá sá cá;tige bunávpinja divinii 
protectoare. Starea de puritate, fizicá $i moralá, era o condi(ie a ir 
perii muncilor de etapa, or cápva in?i „gre§i(i“ puteau atrage pedea 
asupra intregii comunitáp. ín plus, femeia e principala responsabili 
recolta de peste an, aladar nu ii este permis „sá calce in stráchi 
Vectorul ritual e orientat concomitent tranzitiv (centrifug) $i reflt 
(centripet). 

Mároaga reprezintá un caz particular de celebrare a intrárií 
Postul Pa$telui, facánd parte din aceea$i familie ceremonialá cu „S 
garea peste sat“, atát din punct de vedere al cadrului social 5 




La prima vedere, ceata pare sá se comporte ca o instanjá matrimo¬ 
niáis, stabilind perechile. Oamenii locului i$i amintesc ca páná prin 
anii '60 - '70, fetele a$teptau pe prispá sá audá „la cine le duce“. Jalea 
fetelor nemáritate se concretiza ín prima noapte a postului mare prin 
cántece de jale $i blesteme la adresa feciorilor, invocat fiind ?i de 
aceastá data elementul piric: arde-te-ar focul!, batá-te focul sá te bata! 
etc. ( cf. Mihai Pop, 1999, p. 100). 

Identificám cinci secvente discursive: 1) activarea functiei fatice ?i. 
implicit, initierea dialogului se face brusc, interjectional - aoleu!; cu 
tóate acestea incárcátura semántica nu e de neglijat - vaiet, con^tienti- 
zare a greutátii unui demers ulterior, autentic sau disimulat; 2) formu¬ 
lare interogativá 1 - solicita un plus de informatie, care sá deslu$eascá 
starea din prima secventá (ce ¡i-e?); centrare pe pronumele relativ- 
interogativ ce; 3) secventá nucleará - plaseazá performerul generic ín 
postura de a ¡ndeplini o sarciná/rugáminte; de aici numele obiceiului - 
Mároagá; 4) formulare interogativá II - urmáre$te sá identifice bene- 
f iciarul cererii din secventá precedentá; centrare pe pronumele relaliv- 
interogativ cine; 5) finalitatea (scopul) rugámintii - deconspirarea 
urzelii matrimoniale; fata e dusá/aruncatá báiatului ca substituye a 
cásátoriei necontractate, ca anticipare a unui mariaj sau ca simplu joc 
(perechi imposibile, paradoxale). 

Atrage atentia forma de singular a verbelor. ce (i-e, má roagá, sá o 
iau, sá o arunc/sá o duc. Perfortnerii sunt purtátorii de cuvánt ai unui 
„tribunal“ cu atributiuni etice, juridice ?i administrative, cu speciali- 
zare pe matrimoniu; ei róstese individual o sentintá colectivá. 

De ce lopatá $i de ce vatrál Un posibil ráspuns 51 poate constituí 
propensiunea omului tradicional de a-$i organiza vorbirea ín segmente 
márcate de asonante/rime, puse aici in slujba ludicului; alte conotatii, 
pe filierá mitologizantá, se pot revendica din procedeul arhaic al 
coacerii páinii - fata-cocá (fainá+apá) e pusá ín relatie cu vatra (locul- 
bárbat) pentru a se implini. latá-ne azvárliti ín nisipurile mi$cátoare 
ale antropologiei cultúrale: apá/foc, feminin/masculin. Cea mai cumin- 
te explicatie e oferitá de participantii la ceremonial: a.¡a am pomenit noi 
pá aici, cu specificatia cá, uneori, vatra e ¡nlocuitá cu poarta. Nu 
trebuie omisa „regu!a“ conform cáreia femeia ce dobándise un copil 
in afara cásátoriei putea fi repusá in drepturi; de$i consideratá o paria a 


172 



societatii, dacá reu$ea sá atingá vatra focului din curtea unui bárbat, 
acesta nu mai avea dreptul sá o alunge. 

Opinám cá la origini Mároaga a f'ost un ¡nstrument al infamárii, al 
batjocoririi fetelor bátráne, asemánátor cu tragerea plugului sau a 
butucului, cu spargerea oalei cu cenufá in cazul fetei „gre$ite“ sau cu 
clalul in pelee. Corectiile rituale aplícate trebuíe prívite ca edulcorare a 
procedurílor punitive, violenta fizíeá fiind inlocuitá de agresiunea 
simbolicá. Alunecarea functionalá e atát de putemicá incát astázi abia 
mai poate fi sesizatá componenta ,justitiará“ a obíceiului. In prim- 
plan trece functia de mediatizare a evenimentelor din común itatea 
respectivá. 

lmunitatea ritualá a celor care strigá pierde teren o datá cu trecerea 
spre spectacular a obíceiului; ei nu mai sunt apárati de nici o lege 
nescrisá a traditiei §i intrá u$or sub incidenta calomniei (art. 206 din 
codul penal). Darea ?n vileag a abaterilor de la nonná nu se mai face 
„cu surle ?i trámbite", spatiul de rezonantá comprimándu-$i dimensiu- 
nile páná la universul domestic; strigarea peste sal tinde sá se trans¬ 
forme in strigarea pesie gard. 
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MITOLOG1CALE 


Preambul 

Rándurile/gándurile adúnate in paginile urmátoare í§¡ propun sá 
infa(i$eze celor mai putin familiariza)! cu proiectiile milologice ale 
mentalului popular o serie de personaje (organízate in grup sau 
putemic individualízate) cu statut actantial bine definit. Trecánd pcsle 
dihotomia milhos/logos, vom reactiva aceste paradigme prin sinteti- 
zarea datelor oferite de corpusurile de legende, credinte, superstitii $i - 
acolo unde contextul o ingáduie - printr-o permisiva fortare a limitelor 
interpretarii. Pentru a nu trezi $i alte spirite - critice de data aceasla - 
ii lámurim pe cititori cá materialele sub sigla milologicale sunt conce- 
pute ca eseuri etnologice. 

I. Jocul ielelor $¡ joaca de-a trecutul* 

Soarele $i-a mánat cai¡ de foc inspre apus. De dincolo, intunericul 
se prelinge inábu$ind lumina $i farámitánd-o in mii de stele. Noaptea 
pare o pelerina zdrentuitá pe care cerul $i-a tras-o in graba pe umeri sá 
sávár$eascá liturghia tácerii. E vremea pove$tilor... 

Ielele sunt reprezentante de marca ale familiei fapturilor feminine 
supranaturale (aláturi de Ursitori, Drágaice, $time, Válve, Joimárite 
$.a.m.d.). Profdul lor mitologic e oarecum ambiguu, cumulánd atribú¬ 
tele nimfelor, naiadelor, driadelor $i, parcial, sirenelor grece$ti, dar 
specializándu-se in arealul románese ca genii tutelare ale aerului. 
Portretul fizic 5i caracterologic (ac(ional) graviteazá in jurul unor 
trásáturi nucleare - fecioare imateriale, holografice, fortá de seductie, 
puteri magice, cantee máiastru, vindicative - , pe care se altoiesc alte 
insu$iri ce diferá de la o zona la alta: uneori sunt inaripate $i imbrácate 
in straie albe (imaginea acestui inger feminin denota $i o valorizare 
pozitivá a ielelor), alteori leviteazá sau se deplaseazá intr-o trásurá 
fantástica; umblá cu párul despletit ;¡ danseazá goale sau infa;urate in 
váluri strávezii, mai rar au zale pe piept $i clopotei la picioare. 


' Articol publicat in „Antarg“, serie nouá, anuí 111 (2004), nr. 3. 
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Se manifestá preponderent noaptea, luna veghind ca reflector 
JOCUL IELELOR, ¡ar scena constituind-o poienile, iazurile, ráscru- 
cile, vetrele párásite sau vázduhul insu$i. Nu au nevoie de spectatori $¡ 
vai de muritorul ce cuteazá a le tulbura dansul, cáci pe loe il adorm 
fi apoi joacá o horá-ndrácilá in jurul luí, bleslemándu-l flecare: orí 
sá i se lege timba, orí din minie sá-fi Sara, orí pocil sá rámáná. Cerl 
este cá orice intálnire cu numenalul are repercusiuni; exista o instantá 
punitiva suprema ale cárei legi nescrise au aplicabilitate universalá. 

Locul unde au jucat ielele se cunoajte a doua zi, cáci iarba rámáne 
párjolitá, iar ramurile copacilor din jur sunt párlite. ¡n timp, pe locul 
bátucit de hora ielelor creóte cea mai frumoasá iarbá, dar nici un 
animal nu se atinge de ea; tot aici cresc puzderie de ciuperci numite 
Jingura zánei“. Ielele ii pedepsesc pe cei ce dorm sub arborii lor (mai 
ales paltini sau nucí) sau pe cei care beau apa dupa ele. Pentru a 
contracara efectele negative generate de intálnirea (mediata in acest 
caz) cu ielele, cei ce beau apa dimineata dintr-o fantáná trebuie sá lase 
un semn acolo (o frunzá, un pai) pentru ca „poceala“ sá cadá pe acel 

Calendarul popular (a$a-numitul calendar al babelor ) con|ine o 
serie de prescriptii in ceea ce prive$te zilele consacrate ielelor. Oame- 
nii nu trebuie sá lucreze de Rusalii, la Sánziene, dar nici in cele nouá 
zile de joi de dupá Pa?ti. Cei ce incalcá interdictia sunt aspru pedep- 
siti: sunt smintiti, paralizad, sunt ridica(i de vártejuri, le mor vítele, 
gospodária le e lovitá de grindiná. Pentru cá ielele locuiesc pe 
inálpmi, de Rusalii nu e bine sá te urci pe várfurile dealurilor cá te 
pócese. Despre un om astf'el „marcat“ se spune cá e luat din Rusalii 
(aici se produce o contaminare intre lele $i Rusalii). Remediul 
traditional il reprezintá usturoiul §i pelinul purtate la bráu ;¡ la ureche, 
dar $i mácejul $i ramurile de trandafir sunl bune pentru cei stricati de 
vántoase (¡ele). Noaptea de Sánziene (24 iunie) e propice pentru 
recoltarea plantelor de leac (coada zmeului, mu$etel, avrámeasá, lipan, 
brusture, leu$tean, odolean sunt bune impotriva ielelor): Dacá n-ar fi 
avrámeasá,/Músete! p-mpáráteasá, /Odolean/fi Ieupean, /Usturoi de 
samulastraJToatá lumea-ar fi a noaslrá. Altii cred cá „stricarea“ 
pricinuitá de intálnirea cu ielele e incurabilá, scáparea fiind sapa ;i 





lopata: $i tóate or mai avea pe lumea asta leac, dar de soimánealá 
n-am auzit sá se fi mai zviduit cineva. 

Tot ca practica apotropaica (de aparare, de protejare), táranii tnfig 
un cap de cal intr-un par pentru ca ielele sá nu se apropie de gospodá- 
riile lor. Elementul cabalin interrelationeazá cu ielele $i pe o alta 
coordonatá mentalitará -e vorba de perechea antinómica iele-cálu$ar¡, 
cei din urmá constituindu-se íntr-un soi de formatiune paramilitará ce 
apárá comunitatea impotriva ielelor. Betele aruncate de cálu$ari sfar- 
tecá vázduhul alungánd duhurile neprietenoase (slavii sudici spun cá 
cine vrea sá se convingá de prezenta ielelor, sá arunce ín volbura stár- 
nitá de hora lor un cutit; cutitul va reapárea plin de sánge). 

$i prin magie verbalá (descántec) pot fi alungate ielele: Voi 
lelelor/Máiestrelor/Dufmane oamenilor./Stápdnele vántuluiJDoamne- 
le pámántului,/Ce prin vázduh zburafijPe iarbá lunecafi/$i pe valuri 
cálcafi./Vá ducefi in locuri depártate,/In baltá, trestie, pustieta- 
te,/Unde popó nu toacá./Unde fatá nu joacáJVá ducefi in gura 
vántului/Sá vá lovifi de toaría pámántului... sau cel care le íntálne$te 
trebuie sá se dea de trei ori peste cap $i sá spuná: §apte fete/Care ju¬ 
ca f i/^i cántafi,/In fapte fári/$i fapte mári/Vá depártafi. 

Credintele despre originea, numárul $i numele ielelor sunt extrem 
de varíate. Dupá o legendá din Oltenia, ele ar fi fócele lui Alexandru 
Machedon ;i s-ar numi Catrina, Zalina $i Marina. Tot in legáturá cu 
marele personaj istorico-mitologic circulá o altá legendá. Ajuns la 
curtea lui Irodie sau Rusalim-impárat, Machedon ia de la acesta o 
ploscá cu apá vie $¡ pe cele nouá fete sá-i slujeascá. ín lipsa stápánului 
plecat la rázboi, fetele beau licoarea magicá, se-naripeazá ;i i$i iau 
zborul. A$a s-au prefacut in ¡ele sau $oimane. O altá credintá spune cá 
ielele provin din sufletele fetelor care au murit inecate inainte de a 
se márita. Nu e exclus ca ielele sá fie fócele lui Eol, zeul vánturilor 

Practicile de denominatie a acestor fapturi sunt de naturá tabuis- 
ticá, in virtutea credintei cá simpla invocare a numelui lor adevárat 
atrage dupá sine aparitia ;¡ manifestarea agentului malefic. Fie cá se 
cheamá Válve, Nagode, Vántoase, lrodite, Drágaice, Dánsele sau 
Domnite, Máiestre, Frumoase, ímpárátesele vázduhului, Fetele codru- 
lui, $oimane. Muyate, Albe, Záne, Sfinte, ielele sunt desemnate 
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generic prin pronumele ele (eufemism care coincide cu dánsele). Alte 
posibile etimologii au in vedere maghiarul lél, „spirit“, turcescul jet, 
„vánt“ sau fac trimitere chiar la substratul dacic. 


Florile i$i spala ochii cu rouá ca soarele sá-$i admire rasaritul in ei. 
Alt Narcis, alta zi, alta poveste... 


II. Ursitoarele sau zánele destinului* 

Ce fi-e scrís, in firunte fi-e pus , zice o vorbá románeascá vehiculatá 
pe scará larga din cele mai indepártate timpuri páná astázi. Aceastá 
expresie reprezintá forma verbalizatá a credin|ei potrivit cáreia omul e 
„insemnat“ inca de la na$tere de ni$te fiinte numenale (ursitoare), 
soarta astfel trasatá ftind irevocabilá. 

Orice schimbare de statut existential presupune reactivarera unei 
paradigme mitice; cu atát mai mult na$terea - ca rit de trecere funda¬ 
mental pe perechea increat/creat - se constituie intr-un ansamblu de 
practici cu functie magicá, avánd ca finalitate reintegrarea mamei in 
societate $i a nou-náscutului in comunitatea celor vii. 

Rolul de oficiant - ca mediator intre uman $i transcendent - il joa- 
cá moa;a, veritabil maestru de ceremonii (i$i intrá in parné inca din 
stadiul prenatal al viitoarei fiinte, de la botez/cumetrie lásánd na$ilor 
sarcina initierii pruncului). Ea este aceea care il consacrá pe nou-nás- 
cut, gestul ridicárii $i inchinárii la soare fiind dublat de mesajul cu 
functie apotropaicá (de protectie) $¡ propitiatorie (augúrala): Ace sí 
copil ce l-am ridicat/Sá fie curat, luminatJCum Maica Domnului l-a 
lásat/fi minios/sánátos/fi boga!/fi invátat/Om de treabá/Luat in 

Prima scaldá a pruncului (ca $i ultima scaldá a mortului) activeazá 
válemele mágico-simbolice ale apei. Practicile de divinatie ce mar- 
cheazá na$terea impun folosirea apei neincepute, in copaia in care se 
savár$e§te scalda adáugándu-se o serie de ingrediente magice, ce 
acfioneazá pe principiul analogiei: lapte (ca pielea copilului sá fie alba 


' Publicat in „Antarg“, serie nouá, anuí III (2004), nr. 4. 
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ca laptele), miere (sa fie dulce ca mierea), busuioc (sa fie plácut miro- 
sitor), bani de argint (sa fie norocos $i avut). 

E vremea ca pruncul sá primeases certificatul de-o vi ata $i sá-$i ia 
soarta in propriile máini. Acum intrá tn scená acelea care ii harázesc 
destinul sau ii urzesc viata. (Folosirea verbului a ursi. cu varianta 
a urzi . e direct legatá de me$te$ugul casnic al torsului, recuzita ursitoa- 
relor inregistránd furca, fusul, foarfecele, viata ins3$i nefiind altceva 
decát urzeala celor trei záne ale destinului). 

Aparitia misterioasá a ursitoarelor (se spune cá ar intra in casa pe 
hom sau pe ferestrele intredeschise) are loe in prima noapte dupa nac¬ 
iere sau intr-una din zilele impare ale primei sáptámani dupa na$tere. 
Ele descind dintr-un tárarn sacru, inaccesibil umanului, aflat la margi- 
nea pámántului. Mentalul popular a creionat totu$i arhitectura acestei 
locatii, organizánd-o dupa reteta unei „naivitáti“ tipice poeziei $i 
mitologiei deopotrivá: tráiesc intr-un palat in mijlocul cáruia se aila o 
sala uriana; aici ard mii fi mii de cándele ce lúcese precum stelele pe 
cer. Acestea-s vietile oamenilor. índatá ce se nape vreun copil, i se 
toarná tn candela untdelemn, de catre ursitoare, atát cát ii va ft viafa 
de lungá. In flecare clipá sute de cándele se aprind fi sute se sting. 
¡ntoemai ca vietile oamenilor. 

Organízate in ceatá ($apte sau nouá), ursitoarele s-au specializat 
triadic: una e buná, una e rea, iar a treia mediazá disputa dintre pri- 
mele douá, fenomen ce poate fi pus pe acela$i palier cu superstitia ro¬ 
mán ilor referitoare la ceasul bun §i ceasul ráu . In únele etnozone, 
„profesionalizarea“ merge pana intr-acolo incát cele trei capátá nume, 
asta datoritá - probabil - $i tabuului: Torcátoarea, Depánatoarea, 
Curmátoarea. Izomorfismul cu Parcele sau cu Moirele este evident, 
cele trei surori din mitología greacá indeplinid acelea§i atributiuni: 
Klotho (na$terea) - toarce firul, Lahesis (zilele vietii) - il deapánS, 
Atropos (moartea) - taie firul vietii. 

Ursitoarea cea rea are un picior mai scurt §¡, ce e mai grav, dupa 
deliberarea suratelor sale in legáturá cu viitorul copilului, ea are 
ultimul cuvánt ( veto mitologic). Prezice adesea moartea timpurie sau 
violenta: moarte prin inec la vársta de 18 ani, moarte prin mu$c5tur3 
de $arpe, moarte prin trásnet, moarte in ziua nuntii. Expresia auzitá de 


178 



mulle ori la moartea unui om - Afa a vrnr Dumnezeu! - e inlocuitá in 
únele sate cu Afa a vrut fcbioapa! 

Sunt intotdeauna imbrácate in alb, contrastánd cu negrul segmen- 
tului temporal in care i$i fac aparitia. Odaia copilului trebuie sá fie 
luminatá, curatá, iar cei ai casei nu au voie sá fie supárati sau gálce- 
vitori. Odinioará, oricine le putea vedea sau asculta; mai tárziu, con- 
tactul cu ursitoarele a devenit atributul exclusiv al moa$elor (e vorba 
de un contact mediat de oniric, moa$a interpretánd in dimineata urmá- 
toare ursirii vísele láuzei). Indiscretii care incaica interdictia de a nu le 
asculta sunt supu$i punibilului, blestemul marcánd o valentá autohtona 
a mitului oedipian: Cine ne-a ascultal ínlru furif, de mana pruncului 
sá moará! 

Pentru priinirea ursitoarelor, moa$a pregáte$te o masa ritualá, 
pumita „cina ursitoarelor" sau „masa láuzei", un soi de altar domestic 
pe care se depun diferite of'rande: gráu, apa, untdelemn, páine, sare, 
busuioc, lumánári, bani, oglindá, pieptene. Uneori, pe masa se a$azá o 
azimá unsá cu miere, care are Irei cruci Jacule cu cutitul: in flecare 
cruce se pune cáte un argint pentru sánátatea fi norocul copilului. 
¡mbunarea celor trei surate se realizeazá $i prin magie verbalá: 
SJintelor,/Bunelor,/Sá vá aducá Dumnezeu cúrate,/Luminate./Bune ca 
páinea,/Dulcí ca mierea/fi lina ca apa! sau Doamne, Dumnczeule,/ 
Trimite ursitoarele/Sá vina tóate voioase./Voioase ¡i bucuroase JLa 
sanie sá gusteascá/Lui X bine sá-mpárteascáJX putinel sá mun- 
ceascá/§¡ mult bine sá tráiascá (sanie = masa scundá $i rotunda de 

Dupa ce se sfátuiesc asupra urselii, cea mai bátráná ii dá copilului 
traiul meu din cutare fi somnul meu din cutare noapte $i-i canta 
fragmente din „Cartea Vietii" sau „Cartea Zilelor". 

Sá fie intr-un ceas bun! 
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Sjfl| ~3T' jj§¡| .Facuftatea de Itere a Universttátn din Pitear! §í cercetétor ía Cen- 

trtil Judetean’pentru Conservarla jí Promovarea CtiiturüTradftio- 


mat evidentá re'swjctymea epístemei soa&ctíhmh Párem tZalap 
■intr-w spaftuttmp trnunat, vremwt¡%em éprbánéíóm$fm! ce ríe 
bagade pecut dar m temmjnco deTáyshsguigíobalizam, htre 
Vecbea Europa p J Ñ&ua Eu/ppd, pfopénfiuom noastrd comoductro 
aiege a eterpap1oic¡narttQ Rotrídm* 

^rantfa dtúire mt p ora; e eumescemá, atund (dmnul-ñavemt a 
cobnlzút orafut acum atadmttl (cu daré- de mana) decopeaza 
fragmente alé ofájvtui y le strámutú ib m la enclave de lux Ñu 
dtioíiJftaffóhmei ¡pápale e mep/derKÍ0úgdry^dknizdrÍa fwa- 
'tufabapierdereaídentitápífenbfhemhgice Tamul Babel al hmbmr 
meñimkpeféngdTwnulMbéBrmnMkáploc:: 














